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जैन दशेन के प्रकाष्ड विहान्‌ रव७ पं० शिलाप चन्द्र की 
कटारिया केकड़ी निकासी के विद्धत्त; पृ्णे लेख स्व० पं० केलाश 
चन्द की शास्त्री के सम्पादन में जैन सम्देश को व्षी यूथ निरन्तर 
प्रकाशित करने का गौरव प्राप्त हुआ है कुछ लेख अन्यन् भी 
छपे हैं उस समय इन लेखों की भारतीय विद्गत्‌ र०र पर काफी 
सराहना की गई, हमें हमव॑ है कि वर्षों बाद इन निबन्धों को 
संग्रहीत करके स्व० मिलाप चन्द्र जी कटारिया के सुयोग्य सुपुत्र 
पं० श्री रतवनलाल जी कटारिया के सहयोग से इस जेन निमन्‍्ध 
रत्तावली भाम २ को प्रकाशित करने का सौभाग्य भारतदर्षोय 
दिगम्बर जेन संघ चौरासी मथुरा को हो *हा है | प्रस्तुत ग्रन्थ 
के प्रकाशन में निम्न महानुभावों और ट्रस्ट को ओर से आथिक 
सहयोग प्राप्त हुआ तदर्थ हादिक साधुवाद । 


१०००) हथ० पृर्षय भी मिश्योलाल जो कटारिया केकड़ी को 
पुण्य स्मृति में बायू श्रीपाल की कटारिया [फर्म 
किस्तूरसल जी भसिश्लोलाल जो कटारिया केकड़ी | 


५०००) सिधई श्री टोडरणभश कन्हैया भास दिभम्यर ओन 
पारभाजिक ट्रस्ट कटनो [स० अ०वु 


तारा चन्द श्रेमी 
बा्ागमन्ती 


॥ श्री: ॥ 
प्रदीपेगार्अयेदक,. उदकेत महोदर्ि । 
बागीश्वरं॑ तथा वाग्सिट, संगलेन थे मंग्रलं ॥ 
७ श्यवोयं बरतु हे विश ! तुभ्य मेव समप्यते ७ 
(बपित है युणवंत, तुम्हीं को बस्तु तुम्हारी) 
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शुद्ध प्रामाणिक कुशल लेखक, प्राज्य विद्या- 
भहोंदधि, शताधिक निबन्ध प्रभेता, अनेक 
भाषा निष्णात, माभिक समालोचक, 
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श्रीमान्‌ ढॉ० आदिनाथ नेमिनाथ उपाध्याय 
की पुनीत सेवा में 


यह विद्वज्जनमनरंजनो झाननिधि महान्‌ मोलिक कृति 
सादर समपित 


जन्म : स्ववेबास : 
६ फरवरी सब १६०६ 5 अक्टूबर सब १६७५ 
सदलगा (देलमांवों कोल्हापुर (मद्ाराष्ट्र) 





देहरा (तिबारा) में भगवान अन्दप्भु की 
५०० वर्ष प्राचीन प्रतिमा 


'रत्तावली' भाग २ में 
कप लेखक के उन मौलिक 
निबनन्‍्धों का महान संग्रह है 
जितसे जेन साहित्य, संस्कृति, 
इतिहास, सिर्धाँत, धर्म और 
समाज के सम्बन्ध में प्रमाणिक 


इस निबन्ध रत्नावली भाग २ 
के लेखक स्व० पं० मिलापचन्द्र 
जी कटारिया केकड़ी (अजमेर- 
राजस्थान) निवासी हैं. अपने 
व्यवसाय में व्यस्त रहते हुए भी 
ज्ञानकी आराधना में लग कर 
इन्होंने इन रोषक शोध खोज 
पूर्ण निबन्धों का प्रजयन किया 
है. शास्त्रीय अध्ययन में तुल- 
नात्मक एवं आलोचनात्मक 
पद्धति की प्रमुखता का दिग्द्श न 
इनके प्रस्तुत निबन्धों में प्राप्त 
होता है. 

इनके मिबन्ध जनसाधारण एवं 
विद्वान्‌ दोनों के लिए ज्ञातव्य 
सामग्री से परिषृर्ण रहते हैं. 
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नाम पूर्व प्रकाशन 


» रात्रि भोजन त्याग (/दि० ज॑न” विशेषांक से 
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जी स्मृति ग्रन्थ सन्‌ १४६८) 


- संदीश्वर भक्ति का पृथ्वां पद्म (बीरवाणी ” 


जुलाई ६८) 


, अलब्धपर्याप्तक और निगोद (“मनेकांत'' 


अक्टूबर ६६) 


« ऐलक की आहार चर्या (जैन सिद्धांत” 


मासिक वीर सं. 7४५७) 


- पं० टोडरमलजी और शिथिलाचारी साधु 


(“बीरवाणी ” मार्च ६७) 


. चामृण्डराय का चारित्रसार (जैन सिद्धांत भास्कर 


दिश्म्बर ३५) 


« राजाश्रेणिक का आयुष्य काल (“अनेकांत” 


जुन ६७) 


. चातुर्मास योग (“अनेकांत” जून १६६६) 
१७०. 


सिद्धांताध्ययन पर विचार (/दि० जैन 
विशेषांक वि. सं. १६८६ वर्ष २३) 

भट्टारक सकलकीति का जन्मकाल (“वीरवाणी” 
पृष्ठ सितम्बर ६६) 

जन धर्म में जीवों का परलोक (“कल्याण 
पुनर्जत्म विशेषांक ६६) 
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नाम पूर्व प्रकाशन 
क्या चन्द्र सूर्य का माप छोटे योजनों से है ? 
(“बीरवाणी” १ दिसम्बर ६०) 
आ्थिकाओं का केशलौंच ('सन्मति संदेश'' 
मार्च ६७) 
जैनधर्म मे नागतपंण ( 'सन्मति संदेश”” मई ६८) 
प्रतिष्ठा तिलक कार नेमिचन्द्र का समय 
(““अनेकांत” अप्रेल ६८) 
जिनवाणी को पध्रमात्मक लेखन से बचाइये 
("“दि० जैन” विशेषांक वि. सं. १६८४ वर्ष २२) 
पं० आशाधरजी का विचित्र विवेचन 
(“दि० जेन विशेषांक सं. १६८७ वर्ष २४) 
समाधिमरण के अवसर पर मुनि-दीक्षा 
(“महावीर जयंती स्मारिका” सन्‌ ६४) 
कातंत्र व्याकरण के निर्माता कौन है ? 
(“जैन सिद्धांत भास्कर” सं. १६६३) 
भगवान्‌ महावीर तथा अन्यतीर्थंकरों क॑ वंश 
(“सन्मतिवाणी” मई ७१) 


, दि० परम्परा में श्रावक धर्म का स्वरूप 


(जिनवाणी” मार्च ७०) 
प॑० टोडरमलजी का जन्म काल तथा उनकी एक 
और साहित्यिक रचना (“सन्मति संदेश” 


दिसम्बर ६८) 
क्या पउमचररिय दि० ग्रन्थ है ? (“दि० जैन” 


विशेषांक सं. १६८८ वर्ष २५) 
प्रतिष्ठाचार्यों के लिए विचारणीय विषय : 
मोक्षकल्याणक (“सन्मति संदेश” अप्रेल ७०) 
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नाम पूर्व प्रकाशन 

नवकोटि विशुद्धि (“सन्मति संदेश” सितम्बर ६६) 
अढाई द्वीप के नकशे में सुधार को आवश्यकत्ता 
(“सन्मति संदेश” फरवरी ६७) 
कतिपय ग्रन्थकारों का समय निर्णय (महावीर 
जयंती स्मारिका सन्‌ ७२) 
अजन साहित्य में ज॑न उल्लेख और सांप्रदायिक 


संकीर्णता से उनका लोप (महावीर जयंती 
सस्‍्मारिका ७१) 


मू्ति-निर्माण की प्राचीन रीति (महावीर 

जयंती स्मारिका सन्‌ ६८) 

पीठिकादि मंत्र और शासनदेव (महावीर 

जयंती स्मारिका सन्‌ ७०) 

जनधर्म में अहिसा को व्याख्या (“दिव्यध्वनि” 
जनवरी ६६) 

जैनधर्म श्रेष्ठ क्‍यों है ? (ट्रं कट, मार्च ३१) 
दर्शनभक्ति (माथुरसंघी) का शुद्ध पाठ 

(जैन संदेश शोधांक नं. २७ तवम्बर ६८) 

जून खगोल विज्ञान (मरुघरकेशरी अभिनन्दन 
ग्रन्थ सत्‌ ६८) 

छप्पन दिक्‍कुमारियें (“जेनसंदेश” १३-३-६६) 
द्रव्यसंग्रह का कर्त्ता कौन ? ('जेनसंदेश” ५-१-६७) 
हजनकुण्ड और अग्निश्रय (“जेनसदेश१६-११-६१) 
मूलाचार का संस्कृत पद्मानुवाद 

(जनगजट १४-१२-६७) 


, परकाया प्रवेश एक सत्य घटना ( जेनसंदेश' 
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(3४) 
नाम पूर्व प्रकाशन 


नंदीश्वर द्वीप में ५१९ जिनालय 

(जैनगजट, २१-५-६७) 

तिलोय पण्णत्ती अनुवाद पर गलत स्पष्टीकरण 
(जैनगजट, १६-११-६७) 

भगवान्‌ की दिव्यध्वनि (वीर” 

जुलाई-अगस्त ३६) 

जन कम सिद्धांत (श्रमणोपासक'” ५ अक्टूबर ६७) 
क्या कभो जैनीभाई भी विद्वानों का आदर 
करना सीखेंगे ? (जैनसंदेश, अप्रैल ६६) 

वास्तुदेव (जैनसंदेश, १८-४-६८) 

श्री सीमंघर स्वामी का संमय (जेनसवेश, 

२ जून 5३) 

तत्वार्थ श्लोक वासिक की हिन्दी टीका का 
अवलोकन (जैनसंदेश, जुलाई ६६) 

श्रावक की ११वीं प्रतिमा (जेनसंदेश, ८ मई ६४) 


१४ सितम्बर ६७ जेनसंदेश, १५-२३ अगस्त ६८ 
दयामय ज॑नघर्म और उसकी देंव पूजा 

(जिनमित्र ६ दिसम्बर सनु २६) 

(जैनसंदेश २७ फरवरों ६६) 

क्षपणासार के कर्सा माधवंचन्द्र 

(“भनेकांत” जून सनु १६६५) 

उद्दष्टि दोष मीमांसा 

(जेनसंदेश” ११, १८ जुलाईं सद १६६८) 
पूज्यापुज्य विदेक और प्रतिष्ठा पाठ (जेन॑संदेश) 
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नाम पूर्व प्रकाशन पृष्ठ 
५४, पं० जोहरीलाल जी रचित विद्यमान विशति 
तीथँकर पूजा पर विचार (“जेनमित्र” 
लबस्बर ६६) ६४ 
न 
संशोधन 


नोट-पृष्ठ ६५ पर निबष्ध का नं० ४ दिया है वहाँ ५ होना 
चाहिये इसोतरह पृष्ठद॑७ पर निबन्ध का मं० ६ दिया है वहाँ 
७ होना चाहिये । पृष्ठ १०४ पर न॑० ७ दिया है घहाँ८ होना 
चाहिये, पृष्ठ १९४ पर ५ दियां है वहाँ ६ होना चाहिये, पृष्ठ 
१२६ पर & दिया है वहाँ १० होना चाहिये। सिफ निधन्धों के 
नं० में गड़बड़ है और कोई गड़बड़ नहीं है। आगे क्रम नं० ठीक 
हो गया है जहाँ गड़बड़ है कृपया वहाँ पहिले से ठोक कर खेवें । 


भूमिका 


“जन निबन्ध रत्नावली” का यह द्वितीय भाग है इसका 
प्रथम भाग सन्‌ १६६६ में कलकत्ता से प्रकाशित हो चुका है । 


इस ग्रस्थ (भांग २) के लेखक स्व० १० मिलापचन्द 
जी कटारिया फेकड़ी (अजमेर) निवाश्ती हैं । 


प्रथम भाग की तरह इस भाग में भी दि० जेन धर्म के 
अनेक विषयों पर-पग्रल्थोंपर-और ग्रन्थकारों पर शोध पूर्ण दृष्टि 
से प्रकाश डाला गया है। ५० निबन्ध प्रथम भाग में निबद्ध हैं 
और ५४ निबन्ध इस भाग में निबद्ध हैं । 


ऐतिहासिक हृष्टि से शोध पूर्ण निवन्धों के लिखने में 
दिगम्बर जन लेखकों में त्व० पं० नाथुरामजो “प्रेमी”, स्व० पं० 
जुगलकिशोर जी मुख्तार, स्व० सूरजभानजी वकील, स्व० डॉ० 
ज्योति प्रसाद जी, स्व० डॉ० ए. एन. उपाध्याय, स्व० डॉ० 
ही रालालजी, स्व० पं० परमानन्दजी शास्त्री आदि अनेक विद्वान 
इस युग में हो चुके हैं। इन सबमें स्व० पं० मिलापचन्दजी 
कटा रिया का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है। 


शाघ की दिशायें दो धारा में बहती हैं। भ्रथम घारा में 
लेखक अपने तके और विश्वास को प्रमुख रखकर उपलब्ध 
प्रमाणों का उपयोग करता है। इससे उसके विचारों का पोषण 
होता है साथ ही ऐतिहासिक तथ्यों का प्रकाशन भी होला है। 
इस पढ़ति को स्वीकार करने वाले लेखक प्रमाणों के आधार पर 
तो लिखते हैं पर प्रायः उन प्रमाणों का संग्रह करते हैं जो उनको 


(>शं ) 
श्रद्धा और विचार श्रेणी के पोषक हों । आगम के अनुकूल तत्वों 
के निर्णय पर उनकी दृष्टि नहीं रहती, बल्कि उसके विपरीत 
हृष्टिकोण भी अनेकों का रहता है और वे इसे बड़ी उपलब्धि 
मातते हैं कि लेखक प्राचीन आचार्यों के विरुद्ध भी निरंकुश 
होकर लिख सके हैं। इसे वे अपना पक्षपात रहित निर्णय मान 
लेते हैं ओर इसी के अनुरूप जनता में अपना रूप निखारते है। 


दूसरी धारा के बविद्वानु-आगम के श्रद्धानी होते हैं उनका 
विश्वास है कि जिनागम वीतरागी सन्‍्तों की वाणी है जो सवंज्ञ 
बीतराग तार्थकर महावीर भगवान के द्वारा प्रसृत है अतः सत्य 
तो वही है । भले ही उसके अनुकुल तक या प्रमाणों को हम 
अपनी छद्‌मस्थता से एकत्र न कर सके हों उनकी शक्ति उन 
प्रमाणों के अन्वेषण में लगती है, उसे विरुद्ध सिद्ध करने में नहीं। 


स्व० पं० मिलाप चन्द जी कटारिया दूसरों धारा के 
निष्णात विद्वान थे । आगम की प्ररूपणा को तक की कश्षौटी पर 
रखकर उसका यथार्थ रूप निखारते थे | यह भी अवश्य है कि 
उनकी दुधारू तलवार के सामने जिनागम के नाम से 
लिखे लेख व कपोल कल्पित विचार दटुकड़े-टुकड़े हो जाते थे 
और जिनागम का यथार्थ रूप सामने आ जाता था । 


प्रस्तुत ग्रन्थ में कटारिया जी के प्रायः सही प्रमाणों व 
तर्को का दर्शन होता हैं। यह स्वीकार करने योग्य है कि आज 
कुछ ऐसे ग्रंथ भी भण्डारों में पाये जाते हैं जो वास्तव में न तो 
जिनागम हैं, न उनके लेखक जेैनाचाय हैं जिनके नामों का 
उल्लेख उन ग्रन्थों में प्रंथकर्त्ता के रूप में लिखा गया है। इसका 
प्रमाण यह है कि उन आचार्यों के अन्य सुप्रसिद्ध ग्रंथों से उनका 
विषय मेल नहीं खाता, किन्तु उन आचार्यों के ही नहीं अन्य 


( श्शां ) 


सुप्रसिद्ध वीतरागी सन्‍्तों के ग्रन्थों में प्रतिपादित विषयों से भी 
विरुद्ध पड़ते हैं । 


यहाँ मैं उन ग्रंथों की विस्तृत चर्चा नहीं करना चाहता 
कारण वह ॒विषयान्तर हो जायेगा तथापि “त्रिवर्णाचार”, 
“सर्वोदिय तीर्थ” आदि इसी कोटि के अनेक ग्रन्थ हैं। द्वादशशांग 
का सूल रूप पूर्ण अ-प्रकट है मात्र उनके आंशिक ज्ञान के आधार 
पर ही आचार्यों ने पट्खंडागम-कषायपाहुड़-गोम्मटसार महा- 
पुराण-रत्नक रण्ड श्रावकाचार-जत्िलोकसार लब्धिसार आदि 
ग्रन्थों का निर्माण किया है । आचारांग आदि अंग और उत्पाद 
पूर्वादि पूर्वों का सदृभाव नहीं है तो भी आज लघु विद्यानुवाद 
आदि नाम से कल्पित ग्रन्थ प्रकाश में आ रहे हैं। जिनका 
विषय और प्रक्रिया स्पष्ट रूप से जैन धर्म के मूल सिद्धांतों के 
प्रतिकूल है । 


जैनाचार्यों के नाम से शासन देवता पूजा के ग्रन्थ 
ज्वालाभालनी कल्प, भेरव-पद्मावती कल्प आदि प्रकाशित हैं 
जिनमें मात्र उनकी पूजा आदि ही जिनागम विरुद्ध नहीं, किन्तु 
पूजा पद्धति भी हिंसा पूर्ण अभक्ष, अग्राहय पदार्थों से लिखी 
गई है जेन प्रतिष्ठा पाठों के नाम पर गोवर-पूजा-आरती का 
भी विधान लिखा गया है । 


यह सब कपोल कल्पित है। अथवा जिनागम को भ्रष्ट 
करने का ही प्रयास उन लेखकों द्वारा कल्पित जेनाचार्यों के 
नाम पर किया गया है । 


स्‍्व० पं० मिलापचन्दजी क्टारिया ने अपने अनेक शोध 
पूर्ण लेखों में कतिपय विषयों का विश्लेषण करते हुये उनके 


(शा ) 


निराकरण पूर्वक जिनागम के रहस्य का उद्घाटन किया है । 
धवल पुस्तक ४ में आगम का स्वरूप इस प्रकार वर्णित है-- 
पैज २५१ 

जो पूर्वापर विरोधरहित, निर्दोष हों, पदार्थ प्रकाशक हो 
ऐसे आप्त वचन ही आगम है 

पूर्वापप विरुद्धादेव्यैपैत्रों दोष संहतेः । 

दोतक: स्वंभावनां, आप्त व्याहृति रागम: ॥६१)। 





ग्रन्थ का विषय परिचय 


इस ग्रन्थ में ५५ निबन्ध हैं । 
(१) कुछ में ग्रन्थों और ग्रन्थकारों की प्रचलित मान्यता 
की शोध पूर्ण समीक्षा है । 
(२) कुछ में इतिहास की विसंगतियों का तक पूर्ण 
खण्डन है । 
(३) कुछ लेख आचारों-विचारों में जो जो विकृतियां 
आगई हैं उनपर तीखा प्रहार है । 
(४) अनेक लेख सिद्धांतों की सतक प्रमाणता के 
निरूपक हैं । 
(५) कुछ सिद्धांत प्ररूपक हैं । 
सब लेखों के शीर्षक निबन्ध-सूची से जाने जा सकते है 
अत्तः पुनरावृत्ति न हो उनके नाम यहां न देकर केवल वर्गीकरण 
किया गया है तथापि कुछ लेख तो अवश्य अपनी विशेषता 
रखते हैं । जसे 
१-रात्रि भोजन त्याग (१) २-पंचकल्याणक ,तिथियां 
और नक्षत्र (२) ३-अलब्धपर्याप्तकक और निगोद (४) ४-ऐलक- 
चर्या (५) ५-'समाधिमरण के समय खुनि दीक्षा” (१४) 
आदि अनेक लेख सतर्क सप्रमाण लिखे गये हैं जिनसे अनेक 
गलत धारणाओं का परिमाजेन होता है । 
कुछ लेख विद्वानों के लिए विशेष विचारणीय हैं उनमें 
३ लेख निम्न प्रकार हैं :- 
(१) सिद्धांवाध्ययन पर विचार (१०) 
(२) उद्दिष्ट दोष मीमासा (५३) 
(३) साधुओ की आहार चर्या का समय (५०) 


ग्रन्थकार का परिचय 


स्व० पं० मिलापचन्द जी कटारिया का जन्म केकड़ी 
(अजमेर) में वि. सं. १६५८ में हुआ था । ये किसी विद्यालय 
या विश्वविद्यालय के छात्र नथे। स्कूल में स्वयं उपलध्ध 
साधारण शिक्षा प्राप्त थे तथापि जन्म जात संस्कारों या पूर्वो- 
पाजित घाभिक संस्कारों से उनकी आत्मा संस्कारित थी अतः 
स्वयं के सत्प्रयत्न से उन्होंने संस्कृत-प्राकृत भाषा का अध्ययन 
किया तथा ज॑नधम, जैत सिद्धांत, जैन न्याय, जेन ज्योतिष और 
जैन प्रतिष्ठा विधि आदि विषयों की उल्लेखनीय जानकारी 
प्राप्त कर विद्वानों में अग्रगण्य बने । 


वे अपनी सन्‍्तान को भी उसी प्रकार घाभिक संस्कारों 
से संस्कारित करते रहे उनके सुपुत्र श्री पं० रतनलाल जो 
कटारिया से और उनकी लेखनी से जेन जगत्‌ परिचित है 
उनके भी लेख तिबन्धावलोी के प्रथम भाग में हैं। पिता पुत्र 
दोनों की विचार धारायें जेसे एक ही मस्तिष्क पते प्रसुत हों ऐसा 
लगता है । 

कटारिया जी खण्डेलवाल दि० जैन जाति के भूषण हूँ 
इनके पिताजी श्रेष्ठिवय श्री नेमिचन्द जी कटारिया थे । माता 
श्री का नाम दाखा बाई जन पहाड़िया गोत्र की थीं। श्री 
मिलाप चन्द जी की पत्नी का नाम फूलबाई है वे श्री जीवन 
लाल जी चांदवाड़, बघेरा की सुपुत्री हैं। श्रीमती फूलबाई का 
स्वरगंवास आषाढ़ सुदो ६ सं. २०३७ को हो गया है । 


स्व० पं० मिलापचन्दजी के २ पुत्र हैं? १. श्री रतनलाल 
कटारिया २. पदमचन्द कटारिया २ पुत्री हैं १. श्रीमती सुशीला 
कुमारी (बम्बई) तथा २. श्रीमती चन्द्रकांता देवी (व्यावर) 


(5 ) 


प॑ं० मिलापचन्द जी का स्वर्गंवास वैशाख सुदी १० वि. 
सं २०२८ बुधवार (४ मई १६७१) में हो चुका है। आपके 
स्वगंवास होने से एक श्रेष्ठ विद्वान का अभाव हो गया | समाज 
के समस्त विद्वानों और समाज प्रमुख नेताओं ने “जैन संदेश” 
पत्र के विशेषांक में जो ४ मई १६७२ को प्रकाशित हुआ था 
उसमें शोक संवेदना के समाचार श्रद्धांजलियां संस्मरणात्मक 
लेख प्रकट हुये थे यह पं० जी के सम्बन्धमें एक सचित्र परिचया- 
त्मक विशेषांक था । 


पं० जी चारों अनुयोगों के विद्वान्‌ थे, विवादग्रस्त विषयों 
को सुलझाने की उनकी अपनी निराली पद्धति थी। सामने 
वाले व्यक्ति के हृदय पर वे अपनी अमिट छाप छोड़ते थे । 
देहली पंचकल्याणक प्रतिध्ठा उनके आचायेत्व में हुई थी ओर 
वहाँ मुझे उतका गहरा परिचय हुआ था। वे विद्वान तो थे ही 
सुप्रतिष्ठित प्रतिप्ठाचायं भी थे अनेक स्थानों पर पंचकल्याणक 
प्रतिष्ठायें कराई साथ ही वेदी प्रतिष्ठा, कलशध्वजा रोहण अनेक 
प्रकार के विधि विधान, जेन पद्धति से विवाह आदि भी बहु 
संख्या में उनके द्वारा सम्पन्न हुये है । 


“विद्याभूषण” को उपाधि समाज ने उन्हें २०२४ में दी 
थी। वे शुद्ध आम्तायी मर्मज्ञ विद्वान थे । 


उनके कुछ अप्रकाशित लेख व ग्रंथ हैं जो प्रकाशन योग्य 
हैं। प्रतिष्ठा शास्त्र पर उनके कुछ शोध पूर्ण लेख अभी भी 
अप्रकाशित है । समाज के धनी सज्जनों से अनुरोध है कि उनके 
द्वारा लिखित अमूल्य सामग्री को प्रकाशित कर उसे सामने 
लावें। उनके सुपुत्र श्री रतनलालजी कटारिया के पास वह सब 
सामग्री सुरक्षित है | श्री रतनलाल जो भी स्वयं एक निष्णात 


(ण्ण्यांः ) 


विद्वान हैं जेन संदेश के वे यशस्वी सम्पादक व सुलेखक हैं पाठक 
उनकी लेखनी से सुपरिचित हैं। 


यह निबन्धावली का दूसरा भाग-हम दि० जैन संघ 
मथुरा से प्रकाशित करने में लेखक के दिवंगत होने के १८ वर्षों 
के बाद सफल हो सके हैं। इसमें पंडितजी के ५५ निबन्ध 
स॑गृहीत हैं । 


इस प्रकाशन में अपना योगदान देने वाली संस्था श्री 
दिग॑म्बर जेन संघ मथुरा के तथा आथिक सहयोग दैने वाले 
सज्जनों के आाभारी हैं जिनकी नामावली असघ्यत्र प्रकाशित है । 


जगमोहन लाल शास्त्री 
कुण्डलपुर (दमोह) म० प्र० 


मायामयौषधध शास्त्र, शास्त्र पुण्य निबंधनस । 

चक्ष्‌: सर्वंगतं शास्त्र, शास्त्र' सर्वाे साधकम्‌ ॥। 
स्वाध्यायादुष्यान मध्यास्ते, ध्यानात्स्वाध्याय माल्यीतु। 
ध्यान स्वाध्याय संपत्या, परमात्मा प्रकाशले ॥ 
जिणवयण मोसह मिणं, विसयसुह विरेयणं आमिद भूत । 
जरमरण बाहिहरणं, ख़यकरणं सब्वखुकंखाणं ॥ 


राश्रि-भोजन त्याग 


जौ 

ऐसा कौन प्राणी है जो भोजन बिना जीवित रह । 
जब तक' शरीर है उसकी स्थिति के लिए भोजन भी साथ है | 
और तो क्या वीतरागी निस्पृटप्ही साधुओं-को भी शर्यर 
कायम रखने के लिए भोजन की आवश्यकता पड़ती ही /है, 
तो भी जिस प्रकार विवेकवानों के अन्य कार्य विचार के साथ 
सम्पादन किये जाते हैं उस तरह भोजन में भी योग्यायौग्य 
का ख्याल रक्‍्खा जाता है। कौन भोजन शुद्ध है, कौन अशुद्ध 
है, किस समय खाना, किस समय नहीं खाना आदि विचार 
ज्ञानवानों के अतिरिक्त अन्य मूढ़ जन के क्‍या हो सकते हैं । 
कहा है-- जश्ञानेन हीना: पशुभि: समाना:” वास्तव में जो 
मनुष्य खाने-पीने मौज उडाने में ही अपने जीवन की इतिश्री ,, 
समझे हुए हैं उन्हें तो उपदेश ही क्‍या दिया जा सकता है : 
किन्तु नरभव को पाकर जो हेयोपादेय का ख्याल रखते हैं और 
अपनी आत्मा को इस लोक से भी बढ़कर परजन्म में सुख 
पहुँचाने की जिनकी पवित्र भावना है उनके लिए ही सब 
प्रकार का आदेश उपदेश दिया जाता है। तथा ऐसों ही के 
लिए आगमों की रचना कार्यकारी है । 

आयम में श्रावकों के आठ मूलगुण कहे हैं, जिनमें रात्रि 
भोजन त्याग भी एक मूलगुण है जेसा कि निम्न श्लोक से 


प्रगट है-- 
नुतिर्ञॉददया सलिलगालनभ्‌ । 


जिमशादि तिशाहारोदुंबराणां थ बर्जनम्‌ ॥। 
- धर्मसंप्रह भावकाधार 
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इसमें देव वन्दना, जीवदया पालन, जल' छानकर 
पीना, मद्य, मांस, मधु का त्याग, रात्रि-भोजन त्याग और 
पंचोदंबर फल त्याग, ये आठ मूलग्रुण बताये हैं। जव रात्रि 
»-गोजन त्याग श्रावकों के उन कतंव्यों में है जिन्हे मूल (खास) 
एुण कहा गया है तब यदि कोई इसका पालन नही करता तो 
उरे। आवक कोटि में गिना जाना क्‍यों कर उचित कहा 
जा यगा ?. यदि कोई कहे कि रानिभुक्ति त्याग तो 'छठवी 
प्रतिमा में है इसका समाधान यह है कि--छठवी प्रतिमा को 
कई , ग्रन्थकारों ने तो दिवामथुन त्याग नाम से कही है । हां ' 
कुछ ने रात्रिभुक्ति त्याग नाम से भी वर्णन की है, जिसव। 
मतलब यही हो सकता है कि इसके पहिले रात्रि भोजन 
त्याग में कुछ अतीचार लगते थे सो इस छठवी प्रतिमा मे 
पूर्ण ढूवप से निरतिचार त्याग हो जाता है । यदि ऐसा न 
माना जावे तो रात्रि भोजन त्याग को मूलयगुणों में क्यों कथन 
किया गया बल्कि वसुनन्दि श्रावकाचार में तो यहाँ तक कहा 
है कि--रात्रि भोजन करने वाला ग्यारह प्रतिमाओं में से 
पहिली प्रतिमा का धारी भी नहीं हो सकता । यथा-- 


एयादसेसु पढगं विजदों णिसिभोयण्ण कुणं तस्स। 
ठाणं ज॑ ठाह तम्हा णिसिभुत्त परिहरे णियमा ॥ ३१४४ 
-- बसुनन्दि आावकाचार 


छपी हरिवंश पुराण हिन्दी टीका के पृष्ठ ५२६ में कहा 


“मद्य, मांस, मधु, जुआ, वेश्या, परस्त्री, रात्रि भोजन, 
कन्दमूल इनका तो सर्वथा ही त्याय करना चाहिए! ये 
भोगोपभोग परिमाण में नहीं हैं।” मतलब कि हरएक श्रावक्र 
को चाहे वह किसी श्रेणी का हो रात्रि भोजन का त्याग अत्यन्त 
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आवश्यक है। यहाँ भोजन से मतलब लड्डू आदि खाद्य; 
इलायची, तांबूल' आदि स्वाद्य; रबड़ी आदि लेह्य; पानी 
आदि पेय इन चारों प्रकार के आहारों से है। रात्रि के समय 
प्तक्त चार प्रकार के आहार के त्याग को रात्रि भोजन त्याग 
कहते हैं। शास्त्रकारों ने तो यहाँ तक जोर दिया है कि' 
सूर्योदय और सूर्यास्त से दो घड़ी पूर्व भोजन करना भी रात्रि 
भोजन में शुमार किया गया है। यथा-- 

वबासरस्य मुखे चांते विभु्य घटिकाहयम्‌ । 

योपशन सम्यगाधत्ते तस्यानस्तमितब्बरतम्‌ 0 


प्रथमानुयोग की कथनी पद्मपुराण मे कथन है--जिस 
समय लक्ष्मण जी जाने लगे तो उनकी नव विवाहिता वधू 
वनमाला ने कहा कि-- हे प्रणनाथ ! मुझ अकेली को छोड़ 
कर जो आप जाने का विचार करते हो तो मुझ विरहिणी 
का क्‍या हाल होगा ?” तब लक्ष्मण जी क्‍या उत्तर देते हैं 
सुनिये-- 

स्ववध्‌' लक्ष्मण: प्राह मुंच मां वनसालिके । 

कार्ये त्वां लातुमेष्यासि देवादिशपयोः5स्तु से ॥ २८ ४ 

पुनरूचे.. तयेतीशः कथमप्यपध्रतोतया । 

ब्रहि चेन्तेमि लिप्येडहं राजिशुक्तेरघंस्तदरा ॥ २४ ७ 

- घर्मसंग्रह आावकाचार 

भावाधे--हे वनमाले ! मुझे जाने दो, अभीष्ट कार्य के 
हो जाने पर मैं तुम्हें लेने के लिए अवश्य आऊ गा। मैं प्रतिज्ञा 
करता हूँ कि अगर मैं अपने बचनों को पूरा न करूँ तो जो 
शोक हिसादि के करने से लगता है उसी दोष का मैं भागी 

ऊ। 
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सुनकर वनमाला लक्ष्मण जी से बोली--सभुझे आपके 
आने में फिर भी कुछ सन्देह है इसलिए आप यह प्रतिज्ञा 
करें कि-- यदि मैं न आऊ तो रात्रि भोजन के पाप का 
भोगने वाला होऊ ।” 


देखा पाठक ! रात्रि भोजन का पाप कितना भयंकर 
है। प्रीतंकर के पूर्व भव के स्याल के जीव ने मुनीश्वर के 
उपदेश से रात्रि में जल पीने का त्याग किया था जिसके 
प्रताप से वह महा पुन्यवान्‌ समृद्धिशाली प्रीतंकर हुआ था । 
वास्तव में बात सोलह आना ठीक है कि राति भोजत अनेक 
दोषों का घर हैं। जो पुरुष रात्रि को भोजन करता है वह 
समस्त प्रकार की धर्म क्रिया से हीन है, उसमें और पशु में 
सिवाय सींग के कोई भेद नहीं है। जिस रात्रि में सूक्ष्म कीट 
आदि का संचार रहता है मुनि लोग चलते-फिरते नही, 
भवयाभदक्य का भेद मालूम नहीं होता, आहार पर आये हुए 
बारीक जीव दीखते नहीं ऐसी रात्रि में दयालु क्षावकों को 
कदापि भोजन नहीं करना चाहिये। जगह-जग5 जैन ग्रन्थों 
में स्पष्ट निषेध होते भी आज हमारे कई जेनी भाई रात्रि में 
खूब माल उड़ाते हैं। कई प्रान्तों के जेनियों ने तो ऐसा नियम 
बना रक्‍खा है कि रात्रि में अन्न की चीज न खानी-शेष पेड़ा, 
बरफी आदि खाने में कोई हज ही नहीं समझते । न मालूम ऐसा 
नियम इन लोगों ने किस शास्त्र के आधार पर वनाया है। 
खेद है जिन कलाकन्द, वरफी आदि पदार्थों में मिठाई के 
प्रसंग से अधिक जीव घात होना सम्भव है उन्हें ही उदरस्थ 
करने की इन भोले आदमियों दे प्रवृत्ति कर अपनो अज्ञानता 
और जिहवा लंपटता का खूब परिचय दिया है। श्री सकल- 
कोरति जी ने श्रावकाचार में साफ कहा है कि-- 
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भक्षितं येन रात्ो ल स्थाय तेनाप्ममंजसा | 
यतो5चस्वाधयोभेंदो न स्थाद्रान्नादियोगतः ॥ पे ४ 
अभे--जो रात्रि में अन्न के पदार्थों को छोड़कर पेड़ा, 

बरफी आदि खाद्य पदार्थों को खाते हैं वे भी पापी हैं क्योंकि 

अन्न और स्वाद्य पदार्थों में कोई भेद नहीं है। तथा और भी 

कहा है कि-- 
दंशकोटपतंग्रावि सुद्मजोबा अनेकधा: । 
स्थालमध्ये पतन्त्येव राजिभोजनसंगिनास्‌ ॥ ७८ ॥ 
वीपकेन बिना स्थूला हश्यन्ते नांगित: क्वजित्‌ । 
तदुद्योतवशादन्ये प्रागचछन्तीय भाजने ॥॥ ७ ॥॥ 
पाकभाजनमध्ये तु पतन्त्येवांधिनों प्रुवत्‌ । 
अन्नादिपचनादुरात्नो ज्ियस्तेडनंतराशयः ॥ ८० ॥ 
इत्येयं बोषसंयुक्त त्याज्यं संभोजनं निशि। 
विधान्मसिव निःशेष॑ पापलीतंनंरे: सदा ॥ ८१ ४ 
भक्षणीय भवेस्तेव पत्रपूगीफलाविकस । 
कोटाद्यं सर्वथा दक्षे्भृरिपापत्रद निशि॥ ८७॥ 
न भ्राह्मय॑ प्रोवक धोरेविशायर्या कदाचत | 
तृट्शांतये स्वधर्माय सुक्ष्मजन्तुसमाकुखमु ॥ ८४ ॥। 
सतुबिधं सदाहारं ये त्यजन्ति बुधा निशि । 
लेषां पक्षोपवासस्य फल मासस्य जायते ॥ ८६ ॥ 


अ्धे--रात्रि में भोजन करने वालों की थालियों में 
डाँस, मच्छर, पतंग्रे आदि छोटे-छोटे जीव आ पड़ते हैं । यदि 
दीपक न जलाया जाय तो स्थल जीव भी दिखाई नहीं पड़ते 
और यदि दीपक जला लिया जाय तो उसके प्रकाश से और 
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अनेक जीव आ जाते है। भोजन पकते समय भी उस अन्न 
की वायु गंध चारों ओर फैलती है अत: उसके कारण उन 
पात्रों में जीव आ आकर पड़ते है। पापो से डरने वालों को 
ऊपर लिखित अनेक दोषों से भरे हुए रात्रि भोजन को विष- 
मिले अन्न के समान सदा के लिए अवश्य त्याग कर देना 
चाहिए । चतुर पुरुषों को रात्रि में सुपारी, जावित्री, तांबूल' 
आदि भी नहीं खाने चाहिये क्योंकि इनमें अनेक कीड़ों की 
सम्भावना है अतः इनका खाना भी पापोत्पादक है। धीर- 
बीरो को दया धर्म पालनार्थ प्यास लगने पर भी अनेक 
सुक्ष्म जीवों से भरे जल को भी रात्रि में कदापि न पीना 
चाहिये । इस प्रकार रात्रि में चारों प्रकार के आहार को 
छोड़ने वालों के प्रत्येक मास में पन्द्रह दिन उपव्स करने का 
फल प्राप्त होता है । 
रात्रि भोजन के दोष के वर्णन में जेन धर्म के ग्रन्थों के 
ग्रन्थ भरे पड़े हैं । यदि उन सबको यहाँ उद्धृत किया जावे 
तो एक वहुत बड़ा ग्रन्थ हो सकता है। अत: हम भी इतने 
से ही विश्राम लेते हैं । 
रात्रि भोजन खाली धामिक विषय ही नहीं है किन्तु 
यह शरोर शास्त्र से भो बहुत अधिक सम्बन्ध रखता है। 
प्राय: रात्रि भोजन से आरोग्यता को हानि होने की भी काफी 
सम्भावना हो सकती है। जैसे कहा है कि--- 
मसक्षिका वसनाय स्पात्स्थरभंगाय मूठंज: । 
यूका जलोदरे विषिट: कुष्टाय यूहकों किली ॥ २३ ॥ 
-- धर्मंसंग्रह श्रावकाचार (मेघाबीकृत) 
अथे--रात्रि में मोजन करते समय अगर मक्षिका खाने 
में आ जाय तो वमन होती है, केश खाने में आ जाय तो स्वर- 
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भंग, ज वा खाने में आा जाय तो जलोदर और छिपकली खाने 
में आजाय तो कोढ उत्पन्न होता हैँं। इसके अलावा सूर्यास्त के 
पहिले किया हुआ भोजन जठराग्नि की ज्वाला पर चढ़ जाता 
है--पच जाता है इसलिए लिद्रा पर उसका असर नहीं होता 
है । मगर इससे विपरीत करने से रात को खाकर थोड़ी ही 
देर में सो जाने से चलना फिरना नहीं होता अतः पेट में 
तत्काल का भरा हुआ अन्न कई आर गम्भीर रोग उत्पन्न कर 
देता है। डाक्टरी नियम है कि भोजन करने के बाद थोड़ा- 
थोड़ा जल पीना चाहिए यह नियम रात्रि में भोजन करने से 
नही पाला जा सकता है क्योकि इसके लिए अवकाश ही नहीं 
मिलता है। इसका परिणाम अजीर्ण होता हैं। हर एक 
जानता है कि अजीर्ण सब रोगों का घर होता है । “अजीर्णं 
प्रसवा रोगा.' इस प्रकार हिसा की बात को छोड़कर आ रोग्य 
का विचार करने पर भी सिद्ध होता है कि रात्रि में भोजन 
करना अनुचित है । 


इस तरह क्‍या ध+शास्त्र और क्या आरोग्य शास्त्र सब 
ही तरह से रात्रि भोजन करना अत्यन्त बुरा है । यही कारण 
है जो इसका जगह-जगह निषेध जन धर्म शास्त्रों में किया 
गया हैं जिनका कुछ दिग्दर्शन ऊपर कराया गया है। अब 
हिंदू ग्रन्थो के भी कुछ उद्धरण रात्रि भोजन के निषेध में नीचे 
लिखकर लेख समाप्त किया जाता हैं क्योंकि लेख कुछ अधिक 
बढ़ गया है । 


अस्तंगते दिधानाये आपो दधिसरमुच्यते। 
अन्य सांससमं प्रोक्त सार्कडेयसहिणा ॥ 
-- साकृंडेयपुराण 
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अर्थ--सूर्य के अस्त होने के पीछे जल रुधिर के समान 
और अन्न मांस के समान कहा है यह वचन मार्कडेय ऋषिका 
है । 

महाभारत में कहा हैं कि-- 

महासांसाशन रातों भोजन कदसक्षणस्‌ । 

ये कुवन्ति दृषा तेषां तीर्षयात्रा जपस्तप:ः ॥ १ ४ 

श्वत्वारिनरकद्वारं भ्रथमं रात्रि भोजनस्‌ । 

परस्लत्रीगमनं सेव संधानानंतकायकसू ॥ २ ॥। 

ये रात्रों सर्ववाहारं बर्जयन्ति सुमेधसः। 

लेषां पश्षोपवासस्थ फल मासेन जायते ॥ ३ ॥॥ 

नोदकसपि पातव्यं राज़ावत्र युधिष्ठिर ! 

तपस्थकिनां विशेषेण गुहिणां शानसंपवास्‌ ॥ ४ ॥ 

अर्थ--चार कायं नरक के द्वार रूप है। प्रथम रात्रि में 
'मोजन करना, दूसरा परस्त्री गमन, तीसरा संधाना (अचार) 
खाना और चौथा अनन्तकाय कन्द मूल का भक्षण करना । 
॥ २॥ जो बुद्धिवान एक महीने तक निरन्तर रात्रि भोजन 
का त्याग करते हैं उनको एक पक्ष के उपवास का फल होता 
हैं ॥ ३॥ इसलिए हे युधिष्ठिर ! ज्ञानी गृहस्थ को और विशेष- 
कर तपस्वी को रात्रि में पानी भी नहीं पीना चाहिए ॥ ४ ॥ 
जो पुरुष मद्य पीते हैं, मांस खाते हैं, रात्रि में भोजन करते हैं 
और कन्दमूल खाते हैं उनकी तीर्थयात्रा, जप, तप सब वृथा 
है ॥ १॥ और भी कहा हैं कि-- 

दिवसस्थाष्टमे भागे संदोभूते बिशाकरे । 

एतल्नक्त बिजानोयान्न नक्त मिशिभोखनम्‌ ॥ 

सुहतोंन दिन नक्त प्रवदंति मनीषिणः । 

नक्षत्दशेनापझ्कक्त नाहं मन्‍्ये गणाधिप।। 


राजि-भोजन त्याग ] ४ 


भावषार्थ--दिन के आठवें भाग को जब कि दिवाकर 
मन्द हो जाता है (रात होने के दो घड़ी पहले के समय को) 
“नक्त” कहते हैं। नक्त ब्रत का अर्थ रात्रि भोजन नहीं हैं। 
है गणाधिप ! बुद्धिमान लोग उस समय को “नक्त” बताते है 
जिस समय एक मुह्त ( दो घड़ी ) दिन अवशेष रह जाता 
है। मैं नक्षत्र दर्शन के समय को “नक्त” नहीं मानता हूँ। 
और भी कहा है कि-- 


अंभोदषटलच्छन्ने नाअन्ति रविभण्डले। 
अस्तंगते तु भुंजाना अहो भानो: सुसेवकाः ॥ 
भृते स्वजनभात्रेषपि सृतक जायते किल । 
अस्तंगते दिवानाने शोजनं क्रियते कथम्‌ ॥ 


अथ--यह कसा आश्चयें हैं कि सूर्य भक्त जब का 
से ढक जाता है तब तो वे भोजन का त्याथ कर । 
परन्तु वही सूर्य जब अस्त दशा को प्राप्त होता हैं तब वे 
भोजन करते है । स्वजन मात्र के मर जाने पर भी जब 
लोग सूतक पालते है यानी उस दशा में अनाहारी रहते 
हैं तब दिवानाथ सूर्य के अस्त होने के बाद तो भोजन किया 
ही कंसे जा सकता है ? तथा कहा है कि-- 


नेबाहुति ने जल स्नान न भाद्ध' देवता्चनस । 
दान जा विहितं राज़ो भोजन तु जिशेषतः॥ 


अथे--आहुति, स्नान, श्राद्ध, देवपूजन, दान और खास 
करके भोजन रात्रि में नहीं करना चाहिए । 


कूर्मपुराण में भी लिखा है कि-- 
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न दृह्पेत्‌ सर्वभूतानि निद्ठ न्हो मिर्भयों भवेत्‌ । 
न नकत॑ जब भक्षोयाद्‌ रात्रो ध्यानपरो भबेत्‌ ॥ 
-- २७ यां अध्याय ६४५ वां पृष्ठ 

अर्थ--मनुष्य सब प्राणियों पर द्रोह रहित रहे । निद्वद्ग 
और निर्भय रहे तथा रात को भोजन न करे और ध्यान में' 
तत्पर रहे । और भो ६५३ वें प्रृष्ठ पर लिखा है कि-- 

“आदित्ये दर्शयित्वान्नं भुंजोत प्राउसुखे नर: ।”” 

भावा्थ--सूर्य हो उस समय तक दिन में ग्रुरु या बड़े 
को दिखाकर पूर्व दिशा में मुख करके भोजन करना चाहिये । 

इस विधय में आयुर्वेद का मुद्रा लेख भो यही है कि-- 

हन्नासिपशसंकोच5चजंडरोचिरपायत:  । 

अतो नक्त' न भोक्तव्यं सुक्मजोवादनादपि ॥॥ 

सावार्थ--सूयं छिप जाने के बाद हृदय कमल और 


नाभिकमल दोनों सकुचित हो जाते हैं और सक्ष्म जीवों का 
भी भोजन के साथ भक्षण हो जाता है इसलिये रात में 


भोजन न करना चाहिये। 

रात्रि भोजन का त्याग करना कुछ भी कठिन नहीं 
है । जो महानुभाव यह जानते हैं कि-- जीवन के लिए भोजन 
है भोजन के लिए जीवन नहीं” वे रात्रि भोजन को नहिं करते 


हैं । 
कुक ::5::०% 
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पंचकल्याणक तिथियाँ और नक्षत्र 


जी 

तीर्थंकरों को पच् कल्याणक तिथियाँ लम्बे अरसे से 
गड़बड़ में चली आ रही हैं। इन तिथियों की उपलब्धि के खास 
स्थान पूजा पाठ के ग्रन्थ हैं। किन्तु सस्क्षत में लिखी चौबीस 
तीर्थकरों की पूजायें तो प्रचलित है नही, हिन्दी पद्यों में रची 
भाषा पूजाओं का ही इस समय अधिक प्रचार है । इन भाषा- 
पूजाओं में उल्लिखित कई पंच कल्याणक तिथियें आपस में 
एक दूसरें से मिलती नही हैं। यह तो निश्चित है कि भाषा 
पूजाओं में दी हुई तिथियों के आधार कोई प्राचीन संस्कृत 
प्राकृत के ग्रन्थ रहे हैं। इसलिए हम भी प्रकृतविषय में भाषा- 
पूजाओं को एक तरफ रखकर इस सम्बन्ध के अन्य प्राचीन 
संस्कृत प्राकृत के ग्रन्थों पर विचार करना उचित समझते है । 

हमारी जानकारी में इन तिथियों के प्राचीन उल्लेख 
जिलोक प्रज्ञप्ति, हरिवंश पुराण और उत्तर पुराण इन तीन 
ग्रन्थों में मिलते है । किन्तु तीनों ही ग्रन्थों की कई तिथियें भी 
आपस में मिलती नहीं हैं । इनमें से त्रिलोक प्रज्ञँग्ति और हरि- 
वंश पुराण में सिर्फ चार हीकल्याणकों की तिथियाँ दी हैं, गर्भ- 
कल्याणक की तिथियों का कोई उल्लेख ही नहीं हैँ । न जाने 
इसका क्‍या कारण है ? पर हरिवंश पुराण में ऐसा भी है 
कि--उसके ६७० वें पर्व में जहाँ कि तीर्थंकरों के अनेक ज्ञातव्य 
विषयों का विवरण दिया है वहाँ तो गर्भ कल्याणक की 
सिथियों का कतई कथन नहीं है। किन्तु इसी ग्रंथ में जहाँ 
ऋषभदेव, मुनिसुत्रत, नेमिनाथ और महावीर इन चार तीर्य- 
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करों का चरित्र लिखा है वहाँ इनकी गर्भ की तिथियें भो 
लिख दी हैं। इससे ऐसा जान पड़ता है कि ६० वें पर्व का 
यह कथन जिनसेन ने शायद किसी अन्य ग्रंथ से अर्थ रूप से 
ज्यों का त्यों उद्धृत किया है । इसलिए उसमें गर्भकल्याणक 
की तिथियें न होने से इसमें भी नहीं हैं। इस सम्भावना की 
पुष्टि इससे भी होती है कि इस ही हरिवंश पुराण पर्व १६ 
में भगवान्‌ मुनिसुब्रत की कल्याणक तिथियों से नही मिलती 
है । यथा-- 


पर्व ६७० में-- 
दीक्षातिवि-वैशाखसुद ६ (श्लोक-२२६) 
ज्ञानतिथि-फागुणबुद ६ (श्लोक-२५७) 
मोक्षतिथि-फायुणबुद १२ (श्लोक-२६७) 
जन्मतिथि-आसोजसुद १२ (श्लोक-१७८) 
पर्व १६ में-- 
काती सुद ७ (श्लोक-१२) 
मगसर सुद ५ (श्लोक-६४) 
माघ सुद १३ (श्लोक-७६) 
माघ बुद_ १२ (श्लोक-१२) 
इस प्रकार एक ही ग्रंथकार के एक ही ग्रंथ में मुनि- 
सुब्रत के कल्याणकों की भिन्न-भिन्न तिथियों का कथन होना 
विद्वानों के सोचने की चीज हैं । 


हरिवंश पुराण के ६० वें पर्व में जिस प्रकार तीर्थंकरों 
के भ्रत्रेंफ शातव्य विषयों का विवरण दिया है। उसी प्रकार 
पद्भ्रपुराण पर्व २२ में भी दिया है। किन्तु पद्मपुराण में 
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वहाँ किसी भी तोर्थकर की कल्याणक तिथियों का कोई 
उल्लेख नहीं है । सिर्फ नक्षत्र दिये हैं। 


अब हमको यह देखना है कि--कल्याणकों की जो 
तिथियें उक्त तीनों ग्रन्थों में भिन्न-भिन्न रूप से पायी जाती 
हैं उनमें से कौन तिथि प्रमाण यानी सही मानी जावे और 
कौन नहीं । इसके लिए और नहीं तो भी यह तो अवश्य 
विचारणीय है कि उस तिथि के साथ जो नक्षत्र लिखा है वह 
उस तिथि से मेल खाता है या नहीं। अगर मेल नहीं खाता 
है तो अवश्य ही या तो वह तिथि गलत है या वह नक्षत्र गलत 
है। इसमें कोई सन्देह नहीं । क्‍योंकि ज्योतिष शास्त्र का यह 
नियम है कि हर मास की पूण्मा या उसके अगले पिछले 
दिन में उस मास का नाम वाला नक्षत्र जरूर आता है। 
जैसे चैत्र मास की पूणिमा या उसके अगले पिछले दिन में 
चित्रा नक्षत्र आवेगा । वेशाख की पूर्णिमा को विशाखा नक्षत्र 
आवेगा। ज्येष्ठा की पूणिमा को ज्येष्ठा नक्षत्र आवेगा । 
इत्यादि वास्तव में मार्ों के नाम ही मासांत में आने वाले 
नक्षत्रों के कारण पड़े हैं। जिस पूर्णिमा को जो नक्षत्र है 
उसके आगे के नक्षत्र जिस क्रम से उनके नाम हैं । 

२७ नक्षत्रों के क्रमशः नाम इस प्रकार हैं :-- 

१. अश्विनी २. भरणी ३. इंत्तिका ४. रोहिणी ५. मृग 
शिरा ६. आर्द्रा ७. पुन्वंसु ८. पुष्य ४. आश्लेषा १०. मघा 
११. पूर्वा फाल्गुणी १२. उत्तरा फाल्गुणी १३. हस्त १४. चित्रा 
१५. स्वाति १६. विशाखा १७. अनुराधा १८. ज्येष्ठा १८. मूल 
२०. पर्वाषाढ़ २१. उत्तराषाढ़ २२. श्रवण २३- धनिष्ठा 
२४. शततारका २५. पूर्वा भाद्रपद २६. उत्तरा भाद्रपद 
२७ रेवती ॥ 


१७ | [+ जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


उसी क्रम से अगली प्रत्येक तिथि में प्रायः प्रत्येक 
नक्षत्र नम्बर वार आता जावेगा । जैसे चैत्र सुद १५ को चित्रा 
नक्षत्र है तो वेशाख बुद १० को या उसके अगले पिछले दिन 
में चित्रा के वाद का १० वाँ नक्षत्र शतभिषा आवेगा । इस 
हिसाव से सदा ही तिथियों के साथ किन्‍्हीं निश्चित नक्षत्रों 
का सम्बन्ध पाया जा सकेगा। हाँ कभी-कभी एक या दो 
नक्षत्रों का आगा पीछा भी हो सकता है । इसके लिए कोई सा 
भी नया पुराणा किसो भो वर्ष का पंचांग उठावःर देख लीजिये। 
इस गणना के अनुसार हम जान सकते हैं कि अमुक मास की 
अम॒क्र तिथि को अमुक-अमुक नक्षत्र हो हो सकते है। दूसरे 
नहों । जबकि हमारें यहाँ कल्याणकों की हर तिथि के साथ 
नक्षत्र भी दिया.गया है तो इस कसौटी को लेकर हम क्‍यों 
न जांच करले कि किस ग्रन्थ की तिथियाँ उनके साथ में लिखे 
नक्षत्रों से मिलती है और किसकी नही ? उक्त ग्रन्थों में सबसे 
प्राचीन त्रिलोक प्रज्नप्ति ग्रथ माना जाता है। अत. पहिले 
इसी की जाँच करते हैं। इस ग्रन्थ में चार कल्याणकों की 
तिथियाँ और उनके साथ नक्षत्र दिये गये है। गर्भ कल्याणक 
के तिथि नक्षत्र नही लिखे हैं। इस ग्रंथ में लिखी तिथियों के 
साथ जब हम इसमें लिखे नक्षत्रों का मिलान करते हैं तो 
अनेक जगह तिथियों के साथ नक्षत्र नहीं मिलते है। नमूने के 
तौर पर नोच री तालिका देखिये--(अधिकार ४) 
जन्म कल्याणक-- 

सम्भवनाथ-मगसर सुद १४ ज्येष्ठा। सुमतिनाथ श्रावण 
सुद ११ मघा । 
बीक्षा कल्याणक-- 
धर्मनाथ-भादवासुद ु 
बंपर सुद १३ पुष्य । 20% सुद ११ 
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शान कल्याणकं--- 


सुमतिनाथ-पोस सुद १५ हस्त। विभमलनाथ पीस सुद 
१० उत्तराबाढ़ । 


मोक्ष कल्याणक-- 


विमलनाथ-असाढ़ सुद ८ प्बंभाद्रपद । मल्लिनाथ 
फागण बुद ५ भरणी । 


त्रिलोक प्रज्ञप्ति में इनके अलावा और भी तिथि नक्षत्र 
अनमेल हैं । जिन्हें लेख विःतार के भय से यहाँ हम लिखना 
नही चाहते । उक्त तिथियों के साथ उक्त नक्षत्रों की संगति 
किसी भी तरह नहीं बैठ सकती हैं । अत: त्रिलोक प्रज्ञप्ति 
की ये तिथियाँ और नक्षत्र १रस्पर अवश्य ही गलत हैं इसमे 
कोई सन्देह नहीं है। त्रिलोक प्रज्ञप्ति की तिथियों के गलत 
होने में एक-दुसरा हेतु भी है। वह यह है कि चत्रिलोक 
प्रज्॒प्ति में श्री मल्लिनाथ स्वामी का दीक्षा लिये बाद 
छद॒मस्थ काल ६ दिन का बताया है। अर्थात्‌ दीक्षा लिये 
वाद ६ दिन में उनको केवल ज्ञान हुआ है। किन्तु इसी 
» त्रिलोक प्रज्नप्ति में मल्लिनाथ की दीक्षा तिथि मगसर सुद ११ 
की और केवल ज्ञान तिथि फागण बुद वारस की लिखी है। 
दोनों में अन्तर ढाई मास का पड़ता है जबकि अन्तर पड़ना 
चाहिए ६ दिन का ही। इसी तरह उनमें लिखा अन्य भी 
कुछ तीर्थकरों का यह छद॒मस्थकाल' उनकी तिथियों के साथ 
मेल नही खाता है। त्िलोक प्रज्ञप्ति जैसे प्राचीन ग्रंथ का 
हे प्रकार का पूर्वापर विरोध कथन अवश्य ही चिन्तनोय 

. | 
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इसी तरह हरिवंश पुराण में उल्लिखित तिथि नक्षत्र 
भी कहीं-कहीं अनमेल रहते हैं। जिनका विवरण लेखबृद्धि 
के भय से यहाँ छोड़ा जाता है। हरिवंश पुराण में जन्म और 
मोक्ष इन दो कल्याणकों के ही नक्षत्र दिये हैं। शेष कल्या- 
णकों के नक्षत्र शायद इसलिये नहों दिये कि उनके नक्षत्र भी 
वे ही हैं जो जन्म के हैं। कल्याणकों के नक्षत्रों का अनायास 
ही कुछ ऐसा योग वन गया है कि प्राय: प्रत्येक तीर्यकर के 
पांचों कल्याणक एक ही नक्षत्र में हो गये हैं। जैसे ऋषभदेव 
के सभी कल्याणक उत्तरापाढ़ में हुए हैं। अजितनाथ के सभी 
रोहिणी मे हुए हैं इत्यादि। कही कुछ मामूली फकक भी है 
जिसका विवरण लेख के अन्त में दिये नक्शे से ज्ञात कर 
सकते है । 

जब हम आचार्य गरुणभद्रकृत उत्तर पुराण में लिखे 
तिथि नक्षत्रों में मेल की जांच करते हैं तो उन्हे हम एक दम 
सहीपतते हैं। यहाँ तिथियों के साथ जो नक्षत्र दिये गये हैं वे 
ज्योतिष सिद्धांत की गणना के अनुसार वरावर बंठते चले 
जाते है। कहीं कुछ भी अन्तर नही पड़ता है। ये मास पक्ष- 
तिथियाँ इतनी प्रामाणिक हैं कि पं० आशाधर जी ने इन्हीं 
को अपनाई है । आशाघर जी ने एक कल्याणमाला नामक 
पुस्तिका निर्माण कौ हैं जो सिर्फ ३५ श्लोक प्रमाण है। 
बह माणिक चन्द्र ग्रन्थमाला के “सिद्धांतसारादि संग्रह के 
साथ छपी है । उसका अन्तिम पद्य यह है-- 

इतोमां वृषभादीनां पुष्यत्कल्थाणमालिकानु । 

करोति कंठे भृषां यः सः स्थादाशाघरेड़ित: ॥ 

इससे निश्चय ही यह पं० आशाध * की कृति है । इसमें 
भाशाधघर ने पंचकल्याणकों की जो मास॒ पक्ष-तिथियाँ दी हैं 
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वे सब उत्तरपुराण के अनुसार ही हैं। और छूबी यह की है 
कि वर्णन मास-पक्ष तिथियों के अनुक्रम से किया है जिससे 
लिपिकारों के द्वारा भी कोई गलती होने की सम्भावना 
नहीं रहती है और न किसो शब्द के विभिन्न अर्थ करने की 
गुजायश ही । 


हाँ कहीं-कहीं कल्याणमाला और मुद्रित उत्तर पुराण 
की तिथियों में भी कुछ भिन्नता दृष्टिगोचर होती है। उस 
पर भी यहाँ विचार कर लेना समुचित हैं। दोनों को तिथि- 
भिन्नता निम्त प्रकार है-- 





मुद्रित उस्तरपुराण कल्याणमाला 


चन्द्रप्रभ का मोक्ष. फागुण सुद > ज्येष्ठा फाग्रुण बुद ७ 
धर्मनाथ का गर्भ वेशाख सुद १३ रेवती वेशाख बुद १३ 
अरनाथ का गर्भे फागृण बुद ३ रेवती फागुण सुद ३ 
मल्लिनाथ का ज्ञान मगसर सुद ११ पोस बुद २ 
पाश्वनाथ का ज्ञान चेत बुद १४ विशाखा चंत बुद ४ 


इसमें से जो तिथियें कल्याण माला की हैं वे सही हैं । 
क्योंकि जो नक्षत्र ऊपर उत्तर पुराण में दिये हैं उनकी संगति 
कल्याण माला की तिथियों के साथ बेठतो है, मुद्रित उत्तर 
पुराण की उक्त तिथियों के साथ नहीं । अतः उत्तर पुराण की 
उक्त तिथियों के प्रतिपादक श्लोक लिपिकारों के प्रमाद से 
अशुद्ध लिखने में आ गये हैं। ऐसा ज्ञात होता है। इसमें से 
शुक्ल कृष्ण पक्ष का अन्तर तो हो जाना आसान ही है । और 
जो मल्लिनाथ के ज्ञानकल्याण की तिथि में अन्तर है वहाँ 


श्ष | | #े जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 
भी पोस बुद २ की सिति ही सही हैं क्योंकि उत्तर पुराण में 
मह्लिनाथ का संयम अवस्था का दीक्षा दिन मगसर सुद ११ 
का लिखा है । अतः दीक्षा से ६ दिन बाद पोस बुद २ को इन्हें 
केवल ज्ञान हुआ यह सिद्ध होता है देखो उत्तरपुराण पर्व 
६६ श्लोक ५१-५२ । इनका हिन्दी अनुवादकों ने संगति पुर्वक 
दीक अर्थ नहीं देकर जन्म की तरह ही अर्थात्‌ मगसर सुदी 
११ अर्थ कर दिया है किन्तु दोनों श्लोक युग्म हैं उनका अर्थ 
यह होना चाहिए कि जन्म की तरह के ही दिनादि (मगसर 
सुदी ११) में छादुमस्थ्य काल के ६ दिन बीतने पर अर्थात्‌ 
पोष बुदी २ को केवल ज्ञान हुआ । 

रहा पाए्वनाथ के ज्ञान कल्याण की तिथि में अन्तर 
सो यहाँ भी मुद्रित उत्तर पुराण के पर्व ७३ श्लोक १४४ में 
उल्लिखित चेत बुदी १४ की मिति वाला “चतुर्देश्यां' पाठ 
अशुद्ध है इस तिथि के साथ विशाखा नक्षत्र का मेल बेठता 
नहीं है इस वास्ते पाठ भी “चतुर्थ्या च चाहिए। चंत बुदी 
४ को विशाखा नक्षत्र की सर्गाद भी भली प्रकार बेठ जाती 
है। पाश्यंनाथ के सभी कल्याणक विशाखा नक्षत्र में हुए हैं 
अत: इनके ज्ञान कल्याणक में भी जो विशाखा बताया है वह 
ठीक हैं। उसका मेल चौथ के साथ ही बंठता है १४ के साथ 
नहीं अत: चेत बुदी ४ ही ज्ञानकल्याणक' की तिथि है। 


इस प्रकार कल्याण माला की तिथियों और उत्तर 
पुराण की तिथियों में जो मामूली फर्क था वह भी रफा 
होकर दोनों ग्रन्थों को सब ही तिथियों वरावर वरावर मिल 
जातीं हैं। मुद्रित उत्तर पुराण में सम्भवनाथ को दीक्षा की 
तिथिं और मुनि सुत्रत की जन्म तिथि का उल्लेख नहीं है 
ऐसा हस्तलिखित प्रतियों में उक्त तिथि सूचक पाठ छूट जाने 
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से हुआ है । वर्ना गुणभद्र स्वामी ने जब सव की हो कल्या- 
णक तिथियें दी हैं तो वे इन दो तिथियों को न दें ऐसा कैसे 
हो सकता है। अथवा इसका कारण यह हो कि संभवनाथ का 
मृगशिर नक्षत्र तो निश्चित है ही और नियमत: यह नक्षत्र 
मगसर सुदी १५ को आता ही है. अत: यह तिथि बिना बताये 
स्वत: ही सिद्ध हो जाती है इस ख्याल से ग्रन्थकार ने यह 
तिथि नहीं लिखी है। अब रही मुन्सित्रत की जन्म तिथि 
की वात सो ३, ५, १८, २४ इन चार तीर्थंकरों को छोड़+र 
बाकी के तीर्थकरों की अपनी-अपनी तप की जो तिथि है 
वही जन्म को तिथि है इस तरह मुनिस॒क्रत की जो तप की 
तिथि वेशाख बुदो १० दो है वहीं जन्म तिथि हो जाती है 
इसलिए उसे अलग से नहीं दिया है । 


इस प्रकार अशुद्ध पाठो की वजह से जो उत्तर पुराण 
की कुछ तिथियों में गड़बड़ पड़ी हुई थी वे तो शुद्ध करली 
गईं किन्तु फिर भो एक चीज का हल होना बाकी रह गया 
कि उत्तर पुराण की कुछ एक तिथियों की संगति उनके साथ 
में लिखे नक्षत्रों से नही बैठती है। नीचे हम उसी पर विवेचन 
करते हैं.-- 

(१) अरनाथ के सब कल्याणक रेबती नक्षत्र में हुए 
हैं किन्तु शानपीठ से प्रकाशित उत्तरपुराण पर्व ६५ श्लोक २१- 
“मार्गंशीर्ष सिते पक्षे पुष्ययोगे चतुर्दशी,” अर्थात्‌ अरनाथ का 
जन्म मगसर युदी १४ पृष्य नक्षत्र में लिखा है यहां तिथि के 
साथ नक्षत्र का मेल बंठता नही है अत: यह पाठ अशुद्ध है 
शुद्ध पाठ 'पुष्ययोगे' के स्थान में पूषयोगे' होना . चाहिए तब 
उसका अर्थ रेवती नक्षत्र होता है. क्योंकि 'रेवती' का स्वामी 
देव 'पूषा' माना गया है। पुष्पदन्त इत अपकश्र श महापुराण 


२० ] | # जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 
भाग २ पृष्ठ ३२८ पर भी “पूस जोइ चउ दह मइ बासरि पाठ 
दिया है और टिप्पणी में भी “पूस जोइ का अर्थ “रेवती” 
नक्षत्र ही किया है। 

यहाँ यह बात ध्यान में रखने की है कि उत्तर पुराण 
में सभी तीर्थंकरों के जन्म कल्याण के नक्षत्र बताते हुए नक्षत्र 
का नाम न लिखकर उसके स्वामी देव का नाम ही लिखा 
गया है । 

(२) नमिनाथ के सब कल्याणक अश्विनी नक्षत्र में 
हुए हैं किन्तु मुद्रित उत्तर पुराण में इनका जन्म पर्व ६६ 
एलोक ३० में “आपाढें स्वाति योगे' अर्थात्‌ आषाढ़ त्रद १० 
स्वाति नक्षत्र में लिखा है यहां भो तिथि के साथ नक्षभ का मेल 
बनता नही है अत: यह पाठ अशुद्ध है। शुद्ध पाठ आषाढे- 
इश्विनी योगे' होना चाहिए अर्थात्‌ 'स्वाति, की जगह 
अश्विनी होना चाहिए | आपाढ वद १० के साथ अश्विनी 
की मंगति बेठ जाती है। यहाँ बहु शा नही करनी चाहिए 
कि ग्रंथकार ने जन्म नक्षत्रों में तो नक्षत्र के स्वामी देव के नाम 
दिये है फिर यहाँ अश्विनी नक्षत्र नाम कंसे दिया इसका 
उत्तर यह है कि अश्विनी नक्षत्र के स्वामी देव का नाम भी 
अश्विनी ही है । 


(३) विमलनाथ का मोक्ष प्व ५८ श्लोक ५५ में 
“आषाढस्योत्तरापाढ़े” अर्थात्‌ अषाढ बुदी ८ उत्तराषाढ में 
लिखा है किन्तु शुद्ध पाठ “आषाढस्थोत्तरा भाद्र होना 
चाहिए क्‍योंकि आषाढ बुदोी ८ को उत्तर भाद्रपद ही पड़ता 
हे और यही नक्षत्र विमलनाथ के अन्य सब कल्याणको में 

| 
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(४ ) वासुपूज्य के सब कल्याणक शतभिषा नक्षत्र 
में हुए हैं किन्तु मुद्रित उत्तर पुराण में इनकी दीक्षा तिथि 
फागुण बुदी १४ ज्ञान तिथि भाघसुदी २ और मोक्ष तिथि भादवा 
सुदी १५ की लिखो है और तीनों का नक्षत्र विशाखा लिखा 
है लेकिन इन तीनों तिथियों के साथ विशाखा की संगति 
किसी तरह बेठती नहीं है, 'शतभिष।' के साथ बंठती है यहाँ 
भी पाठ की अशुद्धि ही जान पड़ती है। तीनों पाठों में 
विशाखा वाक्य अशुद्ध ही जान पड़ता है तीनों पाठों में 
विशाध्ा,वाक्‍्य अशुद्ध है उसके स्थान में शुद्ध वाक्य भिषका' 
अथवा 'भिषाका' होन' चाहिये। शतभिषा के आगे का' 
प्रत्यय लगाने से शत 'भिषका' या शत 'भिषाका' रूप बनता 
है--जिसका संक्षिप्त नाम भिषका या भिषाका होता है. जैसे 
सत्यभामा का भामा, यह संक्षिप्त नाम होता है। ग्रंथकार 
गुणभद्र ने भी यहाँ “शतभिषाका” इस वाक्य का संक्षिप्त 
नाम 'पिषाका” का प्रयोग किया है। प्रतिलिपि करने वालो 
ने भिषाका प्रयोग को अशुद्ध समझकर उसे विशाखा बना 
डाला है। इस तरह की गलतियाँ अन्य कई हस्तलिखित ग्रंथों में 
भी देखने को मिलती है । और शुद्ध पाठ को अशुद्ध बना दिया 
जाता है। इसका एक उदाहरण इस लेख में ऊपर भी बताया 
गया है कि “आपषाढेउश्विनी योगे” यह शुद्ध पाठ था जिसका 
“आपषाढे स्वातियोगे” ऐसा अशुद्ध बना दिया गया है। यह 
हम इस लेख में ऊपर लिख चुके हैं कि प्राय: प्रत्येक तीर्थकर 
के अपने-अपने पाँचों कल्याणक अधिकतर एक ही नक्षत्र में 
हुए हैं। इस अपेक्षा से भी वासुपूज्य के गर्भजन्म की तरह 
शेष तीन कुल्याणक भी शतभिषा में ही होने चाहिए । 
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एक ही नक्षत्र में प्रत्येक तीर्थंकर के प्राय: पांचकल्या- 
णक होने के सम्बन्ध में इतना और समझ लेना चाहिए 
कि उत्तर पुराण में कहीं-कहीं उस नक्षत्र के स्थान में उसके 
पास वाले नक्षत्र का नाम दिया है । जैसे श्रेयांसनाथ 
के चार कल्याणक श्रवण नक्षत्र में और मोक्ष उनका 
घनिष्ठा में लिखा है। पाश्वनाथ के चार कल्याणक 
विशाखा में और जन्म उनका अनिलयोग में लिखा है। 
अनिल कहिये पवनदेव यह स्वाति नक्षत्र का स्वामी माना 
जाता है। अत. यहाँ अनिल का अर्थ स्वाति नक्षत्र होता है। 
चन्द्रप्भ के तीन कल्याणक अनुराधा में और जन्म उनका 
शक्ष्योग में लिखा है । शक्त का अर्थ इन्द्र यह ज्येष्ठा नक्षत्र का 
स्वामी देव माना जाता है। अत: यहाँ शक्त का अर्थ ज्येष्ठा 
नक्षत्र होता है। मोक्ष भी इनका ज्येष्ठ में ही लिखा है। 
पुष्पदन्त के चार कल्याणक मूल नक्षत्र में और जन्म इनका 
जैत्र योग में लिखा है। जैत्र का अर्थ इन्द्र यह ज्येष्ठा का 
स्वामी माना जाता है। अतः यहाँ जेत्र का अर्थ ज्येष्ठा नंदोत्र 
होता है इत्यादि । इस प्रकार कल्याणकों के एक समान 
नक्षत्रों के साथ उनके समीप का नक्षत्र का नाम कही किसी 
कल्याणकों में दिये जाने का तात्पयं यही समझना चाहिए कि 
उस तिथि को वे दोनों ही नक्षत्र क्रम से भुगत रहे थे। आप 
पंचांग उठाकर देखिए तो आपको बहुत बार एक ही तिथि में 
ऋमवार दो नक्षत्रों के अंश भुगतते नजर आयेंगे। बल्कि कभी- 
कभी तो एक ही तिथि में दो नक्षत्रों के अंश और पूरा एक 
नक्षत्र इस तरह तीन नक्षत्र भुगतते मिलेंगे। इसलिथे समीप 
के मैक्षत्र का नाम होने से उसे भी एक तरह से अष्य समान 
नक्षत्र के अन्तर्गत ही गिनना चाहिए और एक ही गक्षत्र में 
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पाँचों कल्याणक होने में इसे अपवाद कथन नहीं समझना 


चाहिए । 


इस प्रकार उत्तरपुराण की सब तिथियों और उनके 
साथ लिखे हुए नक्षत्रों की संगत्ति भी अच्छी तरह से बेंठ 
जाती है । यहाँ मैं यह भी सूचित किये देता हूँ कि कवि पुष्प- 
दन्‍त कृत अपभ्रश महापुराण में भी कल्याणकों के तिथि 
नक्षत्र उत्तर पुराण के अनुसार हो लिखे हैं। पं० आशाधर जी 
के सामने त्रिलोक प्रज्गनप्ति और हरिवंश पुराण के मौजूद 
होते हुए भी उन्होंने स्वरचित कल्याणमाला में इन दोनों 
ग्रन्थों की तिथियों की उपेक्षा करके एक उत्तरपुराण की 
कल्याणक तिथियों को स्थान दिया है। इससे उत्तरपुर।ण की 
तिथियों की प्रामाणिकता पर गहरा प्रकाश पड़ता है । 


इस सारे ऊहापोह का फलितार्थ यही है कि--उत्तर 
पुराण की शुद्ध तिथियाँ वे ही हैं जो प॑० आशाधर जी ने 
कल्लाणमाला में लिखी हैं। ओर कवि पुष्पदन्तकृत महापुराण 
में जो तिथि नक्षत्र लिखे हैं वे भी सब उत्तरपुराण के अनुसार 
लिखे हैं! यहां लिखी तिथियाँ भी कल्य|णमाला से मिलती 
हैं। ये पुष्पदन्त गुणभद्राचायं से करीव १७५ वर्ष बाद ही हुए 
हैं। इस तरह उत्तरपुराण, अपभ्र श महापुराण और कल्याण- 
माला इन तीनों की तिथियें एक समान मिल जाने से तथा 
नक्षत्रों की सुंशक्ति उनके साथ लिखी तिथियों के साथ बेठ 
जाने से तिध्ि विषयक गड़बड़ जो लम्बे अरसे से हमारे यंहाँ 
चली आ रही थी वह अब समाप्त हो गई हैं। अत: अब 
हमको हमारी हजा पाठ की पुस्तकों को तिथियों को इसे 
माफिक शुद्ध करके काम में लेनी चाहिए | 
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इसके अलावा मूल ग्रन्थ में शुद्ध पाठ होने पर भी 
अनुवादकों ने कहीं-कहीं गलत मास-तिथि नक्षत्र लिख दिये हैं 
अतः सहूलियत के लिये पंचकल्याणक तिथियों का शुद्ध नकशा 
भी हम साथ में दिये देते हैं। इस विषय में एक विशेष ज्ञातव्य 
बात यह है कि-- महापुराण कार दक्षिणी होते हुए भी उन्होंने 
पंचकल्याणक तिथियाँ दक्षिणी पद्धति से नहीं देकर सभी 
उत्तरी पद्धति से हो दी हैं क्योंकि सभो तीर्थंकरों के पाँचों 
कल्याणक उत्तर प्रान्त में ही हुए हैं । 
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नन्‍्दीश्वर भक्ति का १८ वाँ पद्य 
( एक विलुप्त प्राचीन प्रथा ) 


जै 
निष्ठापित जिनपुजा श्यूण स्नपतेन हृष्ट बिकृत बिशेषाः । 
सुरपतयों नंदीदवर जिन भवनानि प्रदरकिणीकृत्य पुनः ॥ १८॥ 
इस पद्म का “चूर्णस्नपनेन” वाक्य गम्भीर अध्ययन 
का विषय है। इस श्लोक का सही शब्दार्थ निम्न प्रकार 

“जिन्होंने जिन पूजा को समाप्त किया है और चूर्ण- 
स्नान से जिनमें विकार-विशेष देखा जाता है ऐसे इन्द्र 
ननन्‍्दीश्वर द्वीप के जिन मन्दिरों की प्रदक्षिणा करके फिर"“” 

इसकी संस्कृत टीका में प्रभाचन्द्र ने “चूर्णस्नपनेन 
हृष्ट विकृत विशेषा: !' वाक्यों को व्याख्या ऐसी की है-- 
(देखो -- “क्रिया कलाप' पृष्ठ २४०) । 

“चूर्ण सुगन्धि द्रव्याणां पिष्टं लेन सनपनं अधिणवस्तेन 
हृष्टो विकृतों विकारवान्‌ विशेषों में: येषु वा” इसमें सुगन्धित 
द्रब्यों के पिसे हुए आटे को चूर्ण बताते हुए लिखा है कि-- 
उस चूर्ण के स्नान से जिन इन्द्रों में विकार-विशेष दिखाई 
दे रहा था। 

इसके विपरीत पं० लालाराम जी में इस पद्म का अर्थ 
इस प्रकार किया हैं:--सुगन्धित चूर्ण से अभिषेक करके 
जिन्होंते महाभिषेक और जिनपृूजा पूर्ण करलोी है और 
इसी लिये जिलको महा आनन्द आ रहा है उस आनन्द से 
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जिनकी आकृति कुछ विकृत हो रही है ऐसे इन्द्र नन्दीश्वर 
द्वीप के उन चेत्याज्षयों की प्रदक्षिणा देते हैं! ॥ १६॥। 


यहाँ लालाराम जी ने पूजा समाप्ति के अवसर पर 
इन्द्रों द्वारा जिन प्रतिमाओं का सुगन्धित चूर्ण से अभिषेक 
किया जाना अर्थ किया है यह अर्थ किसी तरह उचित नहीं 
है क्योंकि--एक तो जिन-प्रतिमाओं का चूर्णाभिषेक कहीं 
नहीं बताया है। दूसरा, चूर्णाभिषेक के साथ जिन पूजा की 
समाप्ति यानि-जिनपूजा के अनन्तर प्रतिमा का चूर्णाभिषेक 
भी कहीं किसी शास्त्र में नहीं बताया है और न ऐसा कही 
प्रचलित ही है अत: चूर्ण स्‍्तपन' शब्द का सम्बन्ध प्रतिमा के 
साथ न होकर इन्द्रों-देवों के साथ है और उन्हीं में विकार 
विशेष लक्षित किया गया है कोई प्रतिमा में माने ऐसा नहीं । 
चेत्य भक्ति में भी बताया है कि--“विगता-युध विक्रिया. 
विभूषा प्रकृतिस्था: कृतिनां जिनेश्वराणाम्‌ ॥ १३॥ जिन 
प्रतिमा आयुध और अलंकारादि से रहित संदा स्वाभाविक 
रूप से युक्त होती है। इसके सिवा लालाराम जी साहब ने 
जो आनन्द' विषयक उल्लेख किये हैं उनके वाची भी कोई 
शब्द मूल श्लोक में नहीं है अत: उनका यह कथन भी 
निराधार है| 

इस विषय को ठीक तोर से समझने के लिए आचायय॑ 
जिनसेन का निम्नांकित कथन देखिये जो उन्होंने जिन-जन्मा- 
भिषेक के पूर्ण होने के अवसर का “आदि पुराण' में किया 
है-- 
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अभ्रें--मेरु पर सुगन्धित जल से भगवात्त का अभिषेक 

किये बाद देवों ने जय जय शब्द के कोलाहल के- साथ उत्तम 

चूर्ण और सुगन्धित जल को आपस में एक दूसरों पर डाल. 

इसी विषय को जटासिह नन्दि कृत वरागचरित में भी 
स्पष्टता से बताया गया है निम्नाकित श्लोक देखिये--- 

तत: प्रहुष्टो वर चूर्णवासंट, सदृ्गंधिसिर्ल: सलिले: सलोलम ॥ 

लाक्षारसे रंजनरेजुसिश्य, जिकषेप गालेशु परस्परस्य ॥ 

॥ १०१ 0 सर्य २३ 

अर्थ--पूजा किये बाद हषित हुए राजा ने लीला पूर्वक 

उत्तम सुगन्धित चूर्ण और उत्तम गंध मिश्चित जल को तथा 

लालरंग गुलाल को परस्पर में एक-दूसरों के शरीर पर डाला। 


ऊपर के इन दो उद्धरणों से स्पष्ट प्रतिभासित होता 
है कि--महाभिषेक पूजा समारोह की पूर्णता के अवसर पर 
इन्द्रादि देव आनन्द विभोर होकर आपस में सुगन्धित चूर्ण ओर 
रंग-रंगीला सुगन्धित जल एक दूसरे के शरीर पर डालते थे 
और इसी का अनुसरण प्राचीन काल में मनुष्य श्रावक भी 
करते थे जेसा कि ऊपर वरांग चरित्र में बताया है। यह प्रथा 
श्वेतांवरो के यहाँ तो अब भी प्रचलित है--उनके यहाँ पयूं पण 
पर्व में एकम के रोज भगवान का जन्म कल्याणक मनाते हुए 
अभिषेक पूजा करके फिर सव भाई परस्पर एक दूसरे के 
कपड़ों पर केशरिया रंग का हाथ का छापा लगाते हैं। आज 
दिगम्बर सम्प्रदाय में इस प्रकार की परम्परा का लोप हो 
गया है किन्तु ऊपर लिखे नन्‍्दीश्वर भक्ति पाठ के १८ वें पद्म 
का यही आशय है । उस पदय में इन्द्रों का एके विशेषण “दृष्ट 
विक्रृत विशेषा:” लिखा है उससे तो धरह बात  लौद भी स्पष्ट 
हो जाती है कि--इन्‍्द्रों के परस्पर में सुगस्धित चूर्ण या सुगं- 
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घित जल डालने से ही उनको वेषबभूषादि का रूप पलटा हुआ 
नजर आने लगा था। अतः उक्त पद्य का जो पं० सालाराम 
जी ने “सुगन्धित चूर्ण से प्रतिमा का अभिषेक किया जाना 
अर्थ किया है वह ठीक नहीं है । 

जेसे इन पण्डितों ने आदि युराण के “गोदोहै : 
प्लाबिता धात्री” वाक्य का दुग्धाभिषेक गलत अर्थ करके 
लोगों को भ्रम में डाल रखा था जिसका स्पष्टीकरण हमसे 
“जैन निबन्ध रत्नावली” ग्रन्थ में किया है, उसी तरह की 
भूल ये लोग नन्दीश्वर भक्ति पाठ के उक्त श्लोक के अर्थ 
करने में भी कर रहे हैं । 


उक्त पद्य की संस्कृत टीका में प्रभाचन्द्र ने भी प्रतिमा 
का चूर्ण-स्नपन करना नहीं बताया है किन्तु चूर्णस्नपनं से 
इन्द्रों में विकार विशेष होना लिखा है, इससे प्रभाचन्द्र के 
विवेचन का भी वही आशय प्रगट होता हैं जेसा कि आदि- 
पुराण और वरांगचरित्र में खुलासा लिखा गया है। अर्थात्‌ 
इन्द्रों ने प्रतिमा का अभिषेक चूर्ण से नही किया किन्तु चूर्ण 
को आपस में एक ने दूसरों पर डाला ऐसा मूल प्रन्थकार और 
टीकाकार दोनों का अभिप्राय साफ प्रगट होता है। यही बात 
सकलकीति कृत आदिपुराण (लघु) में इस प्रकार लिखी है- 
व्यातुक्षों नि्सलंलां चक्र: जय कोलाहले: समस्‌ | 
पूरिते: कलशे: भक्‍रया सचू्चेंगंधवारिभि ॥२०४॥ 
पाश्वेंपुराण में श्री इस प्रकार लिखा है :-- 
मंधास्थुस्यपनस्थाते अयनंदादि सत्स्वरे:। 
व्यातुकी ममराश्यक्र : सचूजेंगंधवारिभिः ॥। १४ ॥ 


 ] 
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अलब्धपर्याप्तक और निगोद 


हा 

ससारी जीव पर्याप्तक, निवृत्य पर्याप्तक और अलब्ध- 
पर्याप्तक ऐसे तीन प्रबार के होते हैं। अलब्धपर्या "तक का 
पर्याय नाम लब्ध्यपर्याप्तक भी होता है'। जिस भव में जितनी 
पर्याप्तिये होती हैं उतनी को जो पूर्ण कर लेते हैं वे जीव 
पर्याप्तक कहलाते हैं। अगर उनके कम से कम शरीर पर्याप्ति 
भी पूर्ण हो जाये तब भी वे पर्याप्तक कहला सकते हैं। और 
जो पर्याप्तियों को पूर्ण करने में नगे हुए हैं किन्तु अभी शरीर 
पर्याप्ति को भी पूरी नहीं की हैं आगे पूरी करने वाले हैं वे 
जीव निवृत्यपर्याप्तक कहलाते हैं। तथा जो जीव एक उच्छ- 
वास के १८ वें भाग प्रमाण आयु को लेकर किसी पर्याय में 
जन्म लेते हैं और वहाँ की पर्याप्तियों का सिर्फ प्रारम्भ हो 
करते हैं। अप्यल्य आय होने के कारण किसो एक भी पर्यात्ति 
को पूर्ण न करके मर जाते हैं वे जीव अलब्धपर्याप्तक कहलाते 
हैं। ऐसे जीवों के भव क्ष्‌ द्रभव कहलाते हैं। वे जीव १ 
उच्छुवास में १८ बार जन्मते हैं ओर १८ बार मरते हैं। इस 
प्रकार के क्ष्‌द्रभवों के धारी अलब्धपर्याप्तकक जीव ही होते 
हैं अन्य नहीं । सभी सम्सृत जन्म वाले जीव पर्थाष्तक, 
निवृत्यपर्याप्तकक और अलब्धपर्याप्तक होते हैं। शेष गर्भ ओर 
उपवाद जन्म वाले जीव पर्याप्तक-निबृत्यपर्या प्तक ही होते हैं, 


१. शास्त्रों में सिर्फ 'अपयच्तिक शब्द ले भी इसका उल्लेख किया 
है। 
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अलब्ध पर्याप्तक नही होते । विशेष यह है कि--सिर्फं सम्मू- 
च्छिम भनुष्य अलब्ध पर्याप्तक ही होते हैं। बे पर्याप्तक- 
निवृत्यपर्या प्कक नही होते हैं। सभी एकेन्द्रिय-विकलेन्द्रिय 
जाबों का एकमात्र सम्मू'छंन जन्म ही होता है। सज्ञीअसंज्ञी 
पंचेन्द्रिय नरतियंब्च सम्मूच्छेन जन्म वाले भी होते हैं और 
गर्भज भी होते हैं। भोगभूमि में सम्मूच्छेन त्रस जीव नही 
होते हैं। अतः: वहाँ अलब्धपर्या प्तक त्रस जीव भी नहीं होते 
है | दिगम्बर मत में सम्मूच्छिम मनुष्यों को भी सज्ञी माना 
है। परन्तु ग्वेताम्बर मत में उन्हे असंज्ी माना है और 
उनकी उत्पत्ति भोगरभमि में भी लिखी है। जो जीव अलब्ध 
पर्याज्तक होते हैं उनकी जधन्य और उत्कृष्ट आयु एक उच्छ- 
वास के १८वें भाग मात्र होती हैं । अर्थात्‌ न इससे कम 
होती और न इससे, अधिक होती है । 

दिगम्बर मत में मनुष्यों के € भेद इस प्रकार बताये 

आये खण्ड, म्लेच्छ खण्ड, भोगभूमि और कुभोंगमूमि 
( अन्तर्द्गीप ) इन ४ क्षेत्रों की अपेक्षा गर्भज मनुष्यों के ४ 
भेद होते हैं। ये चारों ही पर्याप्त-निव त्य पर्याप्त होने से ८ 
भेद होते हैं। सम्मू व्छेन मनुष्य आयंखण्ड में ही होते हैं और 
वे नियम से अलब्धपर्याप्तक ही होते हैं। अतः उसका एक 
हो भेद हुआ। इस १ को उक्त ८ में मिलाने से कुल ८ भेद 
मनुष्यों के होते हैं । 

' अलब्ध पर्याप्तक जीव एवेन्द्रिय को आदि लेकर पौंचों 
ही इन्द्रियों के धारी होते हैं। एकेन्द्रियों में पृथ्वीकायिक 
आदि अलब्धपर्याप्त-स्थोवर “जीव अपनीसअपनी स्थावरकाय 
में पंदा होते हैं। इसो तरह विकलत्रय अलब्धपर्यास्तकों के 
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उत्पत्ति स्‍थान भी पर्याप्त विकलत्रयों की तरह ही समझने 
चाहिये । तथा सम्मूच्छिम पर्याप्त तियंञ्नचों के भी जो-जों 
उत्पत्ति स्थान होते है, उन्हीं में सम्मूछिम अलब्धपर्याप्तक 
पंचेन्द्रिय तियंझचों की उत्पत्ति समझ लेनी चाहिये । क्योंकि 
ये अलब्ध पर्याप्क जोब गर्भज तो होते नहीं, ये तो सब 
सम्मूछिम होते हैं। अत' जेसे अन्य पर्याप्त सम्मूच्छिप तरस 
जीव इधर-उधर के पुदुगल परमाणुओं को अपनी कार्ये 
बनाकर उनमें उत्पन्न हो जाते हैं। उसो तरह ये अलब्ध- 
पर्याप्तक जस जोव भी उत्पन्न हो जाते हैं। किन्तु अलब्ध- 
पर्याप्तक मनुष्यों की उत्पत्ति स्थान के विषय में स्पष्ट आगम 
निर्देश इस प्रकार हैं। --“कर्म भूमि में चक्रवरति-वलभद्ब- 
नारायण की सेनाओं में जहाँ मल मूत्रों का क्षेपण ।ता है 
उन स्थानों में, तथा वीयं, नाक का मल, कान का मल, दन्‍्त- 
मल, कफ इत्यादि अपविन्र पदार्थों में सम्मूच्छिम मनुष्य 
उत्पन्न होते है। वे अलब्धपर्याप्तक होते हैं और उनका शरोर 
अंगुल के असंख्यातवें भाग प्रमाण होता हैं। 
-- “मूलाराधना प्रृष्ठ ६३८“ 

गोम्मटसार जीवकाण्ड की गाथा €३ में लिखा हैं कि 
--सम्पूच्छिम मनुष्य नपुंसक लिंगी होते हैं | इसी प्रसंग में इस 
गाथा की संस्कृत टीका में लिखा है कि--“स्त्रियों की योनि, 
कांख, स्तन मूल और स्तनों के अन्तराल.में तथा चत्रवर्तो 
की पटराणी बिना अन्य के मलमूत्रादि अशुचि स्थानों में 
सम्मूच्छिम मनुष्य उत्पन्न होते हैं । 

श्री कुन्दकुन्दाचार्य सूत्र पाहुड में लिखते हैं कि-- 

लिगम्मिय इत्योजं धंतरे गाहिकगददेसेसु । 

भणिन्रों सुहुमो काओ तास कह होइ पब्यज्जा ॥ २४ ॥ 
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अर्थ--्त्रियो की योनि में, स्तनों के वीच में, नाभि 
में और कांख में सूक्ष्म शरीर के धारक जीव (सम्मूच्छिम- 
मनुष्य) कहे गये हैं। अतः स्त्रियों की महातन्रती दीक्षा कंसे हो 
सकती है। ( नहीं हो सकतो है। ) 
इस विथय में कवि द्यानतराय जी का निम्न पद्म 
देखिये-- 
नारि जोनि थन नाभि कांख में पाइये। 
नर नारिन के सलमूत्तर में गाइये ॥। 
सुरदे में सम्मृच्छिम संनी जोयरा। 
अलबधपरयापती दयाधरि होयरा ॥ 
- “घमंबिलास 


लोक प्रकाश (श्वेताम्बर ग्रन्थ) के ७ वें सगे के श्लोक 
३ से २ में लिखा है कि-- 


“मल, मूत्र, कफ, नासिकामल, वमन, पित्त, रक्त, 
राध, शुक्रमृतकलेव र, दम्पति के मैथुनकर्म में गिरने वाला 
वीयं पुरनिद्ध मन ( खाल-चमं, गंदी नाली ) गर्भज मनुष्य 
सम्बन्धी सब अपवित्र स्थान, इतनी जगह समभ्मूच्छिम मनुष्यों 





२. जैसागम शब्दसंग्रह (अधंमागधी--गुजराती कोश) मे पृष्ठ ३६८ 
पर इसी का पर्यायवाच्री ““णगरविद्धमण” (नगरनिर्धमन) को 
अर्थ इस प्रकार दिया है--शहर का गन्‍्दा पानी निकालने का 
मार्ग, खाल। यहाँ दोनो अर्थ उपयोगी हैं, दोनों में सम्मूज्छिम 
मनुध्योत्पत्ति होती है । 
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की उत्पत्ति होती है? । 





३. () जीवसमास की मलघारी हेमचन्द्र कृत संस्कृत वृत्ति (श्वेतांदर) 
में लिखा है--सम्मूच्छनं--गर्भनिरपेक्क वात पित्तादिष्वेयमेव 
भवन सम्म्च्छेस्तस्माज्जाता: सम्मच्छंजा मनुष्या: एते व सनुष्य- 
क्षेत्र एवं गर्भजसनुष्यामेवोच्चारादिषृत्पण्य ते नान्‍्यत्र, बत 
उक्त भ्रज्ञापनायामु--कहि ण भंते ! सम्मुक्छिम मणुस्सा समु- 
ज्ठन्ति ? गोयमा ! अंतो मणुस्स खेत्त पणया टोसाए जोयणसय 
सहस्मेसु अढ्ढ' इज्जेसू दीवसमृददेसु पन्‍नरससु कम्मभूमीसु तीसाए 
अकस्मभूमीसु छण्ण्ण्णाए अन्तर दीवेसु गब्भवक्‍कंतिय सजुस्साणं 
चेव इच्चारेसु वा पासवर्णेसु वा खेलेसु वा सिधाणेसु वा बंतेसु 
वा पित्तसु वा प्रएसु वा सोणिएसू वा सुक्केसु वा सुक्क 
पोग्गलपरिसाडेसु बा थीपुरिस सजोएसु वा नगरनिद्धमणेसु 
वा सब्वेसु चेव अणुइएसु ठाण्सु सम्मुच्छिम मणुस्सा समुच्छंति, 
अंगुलस्स असलेज्जइभागमित्ताए ओगाहणाए असण्णी मिल्छा- 
दिट्डी सभ्वाहिं पज्जत्तीहि अपज्जत्तगा अतोमुहुत्ताउया चेव काल 
करेंति, सेत्त' सम्मुच्छिम मणुस्सा ।' 





(४७) कह भयवं उववज्जेपणिदि भणुया सम्पुच्छिमाजीवा । 
गोयम ! मणुस्मखित्ते णायव्या इत्य ठाएं.सु ॥ 


उच्चारे पासवर्ण रवेले सिघाणवत पित्तेसु । 
सुक्के सोणिय गयजीवकलेवरे नगर णिड्धमणे ॥ 


महुमज्जमंस मंखण थी संगे सव्ब असुइृठाणेसु । 
उप्पज्जंति चयंति च समुच्छिमा मणुय पत्रिदी ॥ 
ढ्वैक टाइप में छपे शब्द अन्यत्र नहीं मिलते । 
-- विवारसार प्रकरण (प्रथ्‌म्त सूरि) जीब/भिगमे 
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ऐसा झलकता है कि--जैनधर्म के जिन फिरकों में 
स्त्री मुक्ति मानी हैं उनके यहाँ स्त्रियों के नाभि, कांख, स्तन 
आदि अवयवों में सम्मूछिम मनुष्यों की उत्पत्ति का कथन 
नहीं किया है । 


इनकी उत्पत्ति अढ़ाई द्वोप से वाहर नहों है। क्योंकि 
जिन पदार्थों में इनकी उत्पत्ति होती है थे सब गर्भज मनुष्यों 
से सम्बन्धित होते हैं । 


लोक में भोगभूमि-कर्मंभमि के जितने भी मनुष्य होते 
हैं उनसे असंख्यात गुणी संख्या इन सम्मूच्छिम मनुष्यों की 
रहती है। ऐसा मूलाचार पर्याप्ति अधिकार की गाथा १७५- 
१७८ और त्रिलोकप्रज्ञप्ति अधिकार ४ गाथा २६३४ में कहा 


है । 

जिस प्रकार सभी सम्मूच्छिम मनुष्य अलब्ध पर्याप्तक 
होते हैं और उनकी काय एक अंगुल के असंख्यातवें भाग- 
प्रमाण की होती है, उस प्रकार से न तो सभी सम्मूच्छिम 
पंचेन्द्रिय तिय॑उच अलब्धपर्याप्तक होते हैं और न उन सवकी 
काय एक अंगुल के असं्यातवें भाग की ही होती है । बल्कि 
सम्मूछिम पंचेन्द्रियतियंञच मत्स्य की काय तो एक हजार 
योजन की लिखी है। जबकि गर्भज तियंञ्चों में किसी भी 
तियंञच की काय पाँच सौ योजन से अधिक नहीं लिखी है । 
तथा न केवल सम्मूब्छिम पंचेन्द्रिय तिर्यओ्च हो किन्तु 
एकेन्द्रिय से चौइन्द्रिय तक के तिर्यच भी सब ही अलब्धपर्या- 
प्तक नहीं होते हैं। हाँ जो तिर्यच अलब्धपर्याप्तक होते हैं उन 
सबकी काय अलवत्ता एक अंगुल के असंख्यातवें भाग की 
होती है। किन्तु इसमें भी तरतमता रहती है; क्योंकि 
असंख्यातवें भाग के भी हीनाधिक भाग होते हैं। इसलिए 
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तो आगम में लिखा हैं कि-सबसे छोटा शरीर सूक्ष्म निगो- 
दिया अलब्धपर्याप्तक का होता है। अगर सभो अलब्ध- 
पर्याप्तकों के शरीरों का प्रमाण एक समान होता तो केवल 
सूक्ष्मनिगोदिया का ही नाम नहीं लिखा जाता। (देखो त्रि० 
प्रज्॒प्तिद्वि० भाग पृष्ठ ६१८) । 


अलब्धपर्याप्तक जीव सूक्ष्म और वादर दोनों तरह के 
होते हैं। तथा ये प्रत्येक वनस्पति और साधारण वनस्पति 
कायिक ही नहीं किन्तु सभी स्थावरकाय और सम्म्‌च्छिम- 
श्रसकाय के धारी होते हैं। तथा ये एक श्वास में १८ वार 
जन्म-मरण करते हैं । 


कितने हो शास्त्रसभा में भाग लेने वाले जैनी भाई यह्‌ 
समझे हुए है कि--जो १ श्वास में १८ बार जन्म-मरण करते 
हैं वे निगोदिया जीव होते हैं। यह उनकी भ्रात धारणा है। 
एक श्वास में १८ वार जन्म-मरण करना यह निगोदिया 
जीव का लक्षण नही है। यह तो अलब्धपर्याप्तक जीव का 
लक्षण है'। ऐसे अलब्धपर्याप्तकक जोब तो केवल निगोद में 
ही नही, अन्य स्थावरों और त्सों में भो होते हैं। जहाँ वे 
एक उच्छवास में १८ बार जन्म-मरण करते है । इसलिए 
एक श्वास में १८बार जन्म-मरण करना यह निगोदिया का 
रूतई लक्षण नहों है। किन्तु एक शरीर में अनन्त जीवों का 
रहना यह निगोद का निर्वाध लक्षण है। निगोद का ही 
दूसरा नाम साधारण वनस्पति है जिन्हें अनन्तकाय थी कहते 


४. देखिये--स्वामिकातिकेयानुप्रेक्षा--उस्सासट्टारसमे, भा।गेजो मरदि 
ज॑ समाएंदि । एकको  य पज्जत्ती, लद्धि अपुष्यो हुवे सो . 
हु॥ १३७॥ 
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हैं: एक शरीर में रहने वाले वे अनन्त जीव सव साथ-साथ ही 
जन्मते हैं साथ-साथ ही मरते है और साथ-साथ ही श्वास 
लेते हैं। एक श्वास में १८ वार जन्म-मरण करने बाले 
अलब्धपर्याप्तक जीव तो न तो साथ-साथ जन्मते-मरते हैं, न 
साथ-साथ श्वास लेते हैं और न उन बहुतसों का कोई एक 
शरीर ही होता है। हाँ अगर ये जीव साधारण-निगोद में 
पैदा होते हैं तो बेशक वहाँ वे सब साथ-साथ ही जन्मते-मरते 
ओर श्वास लेते हैं। ये ही अलब्धपर्याप्तक जीव वहाँ एक 
श्वास में १८ बार जन्म-मरण करते है। इनसे अतिरिक्त अन्य 
जीव निगोद में एक श्वास में १८ बार जन्म-मरण नहीं करते 
हैं। तात्पर्य यह है कि समस्त निगोद में पर्याप्तक जीव भी 
होते है। उनमें एक अलब्धपर्या प्वक जीव ही सिर्फ एक श्वास 
में १८ बार जन्म-मरण करते हैं, पर्याप्तक नहीं। पर्याप्तक 
जीव भी वहाँ अनन्तानन्त हैं जिनकी संख्या हमेशह अलब्ध- 
पर्याप्तककों से अधिक रहती है। निगोद ही नहीं अन्यत्र 
त्रसादिकों में भी जो अलब्धपर्याप्तक जीव होते हैं वे ही एक 
एवास में १८ वार जन्म-मरण करते हैं, सव नही । सिद्धान्त- 

ग्रन्थों में इतना स्पष्ट कथन होते हुए भी लोगों में भ्रांत धा रणा 
क्यों हुई ? इसका कारण निम्नांक्रित उल्लेख ज्ञात होते हैं:-- 


( १) स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा की संस्कृत टीका 

( शुभचन्द्रकृत ) पृष्ठ २०५ गाथा २८४ में--निगोदेषु जीबो 
अनन्तकालं वसति । ननु निगोदेखुएतावत्कालपर्यन्तं स्थिति- 
मान्‌ जीव: एतावत्कालपरिमाणायु: कि वा अन्यदायु: इत्युक्त 
प्राहू-- 'भाउपरिहीणो” इति आयु: परिहोन: उच्छबा- 
[हर्ल: स्वल्पायुविशिष्ट: प्राणी । 

इसका हिन्दों अनुवादक जी ने कोई अनुवाद नहीं किया है, 
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इसका हिन्दी अर्थ इस प्रकार है :--निगोद में जीव अनन्त- 
काल तक रहता है इससे क्या निगोद की इतनी आम होती 
है ? इसका उत्तर है कि--यहाँ आयु 'परिहीन” पाठ का अर्थ 
हैं“ एक उच्छवास के १८ व वें भाग प्रमाण अन्तमु ह्॒त की 
स्वल्पायु निगोद को होतो है । 

(२) बनारसी विलास ( वि० सं० १७०० ) के क्मे- 
प्रकृति विधान प्रकरण में-- 

एक निभोद शरोर में, जोब अनन्त अपार | 

धरें जन्म सब एकठे मर्राह एक हो बआार॥ <४ ॥ 

समरण अठारह वार कर, जनम अठारह बेव, 

एक स्थास उच्छवास में, यह्‌ निगोद को टेव ॥ ६ ॥ 


(३ ) बुधजन कृत--“छहढाला” ढाल २-- 
जिस दुख से थावर तन पायो वरण सको सो नाहि। 
बार अठारह सरा ओ, जन्मा एक श्वास के मांहि ॥ १॥ 
(४ ) दौलतराम जी कृत--छहढाला-- 
काल अनंत निगोव संझार, बोत्यो एकेन्द्रीतनधार ॥ ४ ७ 
एक इयास में अठदस बार, जन्म्यो भरयों भरयो दुखसार ॥ 
(५) दौलत विलास--६( पृष्ठ ५५ ) 
सादि अनादि नियोद दोय में प्र॒यो कर्मवश जाय। 
स्थांस उसांस सझार तहाँ भवमरण अठारह याय ॥। 
(६) द्यानतराय जी कृत पद संग्रह-- 


शान बिना वुख पाया रे भाई। 
सो दस आठ उसांस सांस में साधारण लपटाया रे, भाई० 
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काल अनंत यहाँ तोहि बोते जब भई मनन्‍्द कवाया रे, 
तब त्‌ मिकसि निगोद सिधु ते थावर होय न सारा रे, भाई० 
(७ ) बुध महाचन्द्र कत भजन संग्रह-- 
(क) जिनवाणों सदा सुख दानो। 
इतर नित्य निगोद मांहि जे, जोब अनन्त समसानी, 
एक सांस अधष्टादश जामन-सरण कहे दुखदानो ॥ जिन० 


(खत) सदा सुख पावे रे प्राणी । 
हू नियोद बसि एक स्वांस अष्टादस सरण कहानी । 
सात-सात लख योनि भोग के, पढ़ियो थावर आनो । स० 


(८ ) स्वरूपचन्द जी त्यागीकृत--स्वरूप भजन शतक 


(क) काल अतम्त निगोद बिताये, एक उद्बाश लखाई । 
अधष्टादश भव सरण लहे पुनि थावर देह धराई। 
हेरत क्यों नहों रे। निज शुद्धातत भाई । 


(स्तर) दुख पायोजी भारी । नित इतर वंसि युग निगोद में, 
काल अनन्त बितायो। विधिवश भयो उसांस एक में, 
अठवदस जनसि भरायो॥ दुख पायो जो भारी। 


इन उल्लेखों में निगोद (एकेन्द्रिय) के एक श्वास में १८ 
बार जन्म-मरण बताया है। इससे प्रायः सभो विद्वानों तक ने 
एक' श्वास में १८ बार जन्ममरण करना निगोद का लक्षण 
समझ लिया है जो भ्रान्त है, क्‍योंकि एक श्वास में १८ बार 
जन्म-मरण अन्य पंचस्थावरों और त्सों में भी जो अलब्धपर्या- 
प्तक हैं पाया जाता है अतः उक्त लक्षण अति व्याप्ति दोष से 
दूषित है । तथीं सभी निभोदों में श्वास के १५८ वें भाग में 
मरण नहीं पाया जाता ( सिर्फ अलब्धपर्याप्तकों में ही पाया 
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जाता है, पर्याप्तकों में नहीं ) अत: उक्त लक्षण अव्याप्ति 
दोष से भी दूषित है। 


एकेन्द्रियों में महान््‌ दुःख बताने की प्रमुखता से ये 
कथन किये गये हैं। इन सब उल्लेखों में “अलब्धपर्याप्त 
विशेषण गुप्त है वह ऊपर से साथ में ग्रहण करना चाहिए 
“छहढाला” ग्रन्थ का वहुत प्रचार है यह विद्याथियों के जन 
कोसं में भी निर्धारित है अत: इसके अध्यापन के वक्त निगोद 
का निर्दोष लक्षण विशेषता के साथ विद्यार्थियों को बताना 
चाहिए ताकि शुरू से ही उन्हें वास्तविकता का ज्ञान हो सके 
और आगे वे भ्रम मे नहीं पड़े । टीकाओं में भी यथोचित 
सुधार होना चाहिए । 


ग्रन्थकारों ने इस विषय में अधभ्रान्त ( निर्दोष ) कथन 
भी किये हैं, देखो :-- 

(१) स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा की संस्कृत टीका 
पृष्ठ ३३ ( गाथा ६८ ) 
सूक्ष्म निगोदी5्पर्यात्तक: » >< >« क्षुद्रभवकालं १/१८ जोवि- 
त्वा मृत: । 

(२) दौलत बिलास ([ पृष्ठ १५ )--सुधि लोज्यो जो 
म्हारी । शब्धि अपर्याप्त निगोद में एक उसांस मझारी । 
जन्ममरण नव दुगुण व्यथा की कथा न जात उचारी | 
सुधि लोज्यो जी म्हारी | 

(३) मोक्षमार्ग प्रकाशक ( तीसरा अधिकेशर ) पं० 

| टोडरमल्ल जी साहब | 

पृष्ठ २ ( एकेन्द्रिय जीवों के महान दुःख ) 
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बहुरि आयुकमंतें इनि एकेन्द्रिय जीवनि विषे जे अपर्याप्त हैं 
तिनि के तो पर्याय की स्थिति उश्वास के पृर वें भाग भात्र 
ही है । 

पृष्ठ &६ ( तियंञच गति के दुख ) 
बहुरि तियंञडच गति विषे बहुत अलब्धपर्याप्त जीव हैं तिनि को 
तो उश्वास के १८ वें भाग मात्र आयु है। 


पृष्ठ ४७ ( मनुष्य गति के दुख ) वहुरि मनुष्य गति 
विषे असंख्याते जीव तो लब्धिशपर्याप्त हैं ते सम्मृनन्‍्छंन ही हैं 
तिनि की तो आय उश्वास के १८ वें भाग मात्र है। 


( ४ ) नयनसुख जी कृत पद ( अद्वितीय भजनमाला 
प्रथम भाग पृष्ठ ६० ) 
नैन चनन्‍-+नेनसुख । नैनूनयन, चैन*-सुख 
नयनसुख । 
सुन नेन चेन जिन बेन अरे मत जनम वृथा खोवे । 
तरस-तरस के निगोद से निकास भयो, 
तहाँ एक श्वास में अठा रह वार मरे थो । 
सूक्ष्म से सक्षम थी तहाँ तेरी आयुकाय. 
परजाय पूरी न करे भो फिर मरे थो। 


भाव पाहुड में कुन्दकुन्द स्वामी ने सिखा है :-- 
छतसोसं तिण्णि सया छावट्विसहस्सवारमरणानि । 
अन्तो सूहस मज्से पत्तोसि निगोयवासम्मि ॥ २८॥ 
विर्धयालदिए असीडदो सट्ठो चालोसमेब जाणेह। 
पंचिन्दिय चअउठदोस शुद्दभबंतोमूह्सस्स ॥ २<८॥। 
इन भाथाओं में निगोद वास में ६६३३६ बार जनम- 
मरण एक अन्तमु हृर्त में बताया है। तथा विकलत्रय और 
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पंचेन्द्रिय के क्षुद्रभवों को संख्या बताई है किन्तु एकेन्द्रिय के 
क्षुद्रभवों की संख्या नहीं दो है विना उसके ६६३३६ भवों क। 
जोड़ नहीं बैठता है गोम्मटसार जीवकांड गाथा १२२ से १५४ 
में यही कथन है वहाँ एकेन्द्रियों के क्षुद्रभवों की अलग संख्या 
बताई है इस पर सहज प्रश्न उठता है कि क्‍या भाव पाहुड में 
यहाँ एक गाथा छूट गई हैं ? इसका समाधान यह हैं कि-- 
अजित ब्रह्मकृत--कल्लाणालोयणा'” ( माणिक चन्द्र ग्रन्थ- 
माला के सिद्धान्तसारादि संग्रह में प्रकाशित ) ग्रन्थ में भी 
ये ही दो गाथायें ठीक इसी तरह पाई जाती हैं । श्रुतसागर 
ने भी सह्ननाम ( अध्याय & श्लोक ११६ ) की टीका में 
पृष्ठ २२७ पर ये ही २ गाथाएं उद्धृत की हैं। इससे १ गाथा 
छूटने का तो सवाल नहीं रहता है। अब रहा एकेन्द्रिय जीवों 
के क्षुद्रभवों की संख्या का सवाल सो वह परिशेष न्याय से 
चेठ आता है। वह इस तरह कि--विकलत्नय और पंचेन्द्रिय 
के क्षुद्रभवों की कुल संख्या गाथा २४ में २०४ बताई है इसे 
६६३३६ में से बाकी निकालने पर अपने आप शेष ६६१३२ 
एकेन्द्रिय के क्षुद्रभव हो जाते हैं । कुन्दकुन्द के पाहुड ग्रन्थ सूत्र 
रूप हैं अतः यहाँ परिशेष न्याय का आश्रय लेकर १ गाथा की 
बचत की गई है । 


निगोद का अर्थ साधारण अनन्तकायिक वनस्पति 


हीता है देखो :-- 


() अनगार धर्माम्ृत पृष्ठ २०२ ( माणिकचन्द्र ग्न्थ- 
माला ) 


निगोत लक्षणं मधा--( गोम्सटसार धाथा' १६० से १४६२ 
धवला प्रथम भाग पृष्ठ २७० ) 
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गोम्मटसा रादि सिद्धांत ग्रन्थों में निगोद का कहीं भी 
१८ बार एक श्वांस में जन्म मरण करना ऐसा लक्षण नहीं 
दिया है प्रत्युत: एक शरीर में अनन्तजीवों का एक साथ 
निवास करना ऐसा लक्षण दिया है। 


( साहारणोदयेण णिगोद शरीरा हवंति सामण्णा । 

ते पुण दुबिहा जोवा बादर सुहमाति विण्णेया )॥ १६० ॥ 
सप्वारणमाहारो साहाशणमाणपाणगहणं थ॑ । 
साहारणजोबाणं साहारणलक्खणं भणियं ॥ १<६१॥ 
जत्येबकु मरह जोवो तत्थ दु मरणं हवे अण्णताणं । 

यक्‍कमइ अत्य एक्‍्को वक्‍कसणं तत्थ णंताणं॥ १६२ ॥ 


(४) स्वामिकातिकेय नुप्रेक्षा की संस्कृत टीका शुभ- 
चन्द्रकृत पृष्ठ २०४ ( गाथा २५४)-- 
“नि मियतां गामनन्तसंख्याविश्छिन्नानां जोवानां गां क्षेत्र 
ददातोति लिगोद । निगोद शरोरं येथां ते निगोदाः निकोता 
वा साधारण जीवा: ( अनन्तकायिका: ) ॥” 


ऐसी हालत में उपरोक्त भाव पाहुड गाथा र८ में जो 
निगोद शब्द दिया है उसका अर्थ “अनन्तकायिक एकेन्द्रिय 
वनस्पति नही बंठता है क्योंकि ६६३३६ भव जो निगोद के 
बताए हैं उनमें त्रस स्थावर सभी हैं। इसका समाधान बहुत से 
भाई यह करते हैं कि--निगोद का अर्थ लब्ध्यपर्याप्तक करना 
चाहिए किन्तु यह अब्याप्ति दृषण से दूषित है क्‍योंकि सभी 
निगोद लब्ध्यपर्याप्तक नहीं होते बहुत से पर्याप्तक भी होते 
हैं। इसके सिवाय यह अर्थ निगोद के प्रसिद्ध अर्थ (अनन्त- 
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कायिक वनस्पति) से भी विरुद्ध जाता है। जयचन्द जी को 
वचनिका भी अस्पष्ट और कुछ प्रांत है । 


ँ 


अत: हमारी राय में भावपाहुड गाथा २८ के “नियोद 
का अर्थ 'क्षुद्र”' करना चाहिए गाथा २९ में नियोद का 
पर्यायवात्री क्षुद्र शब्द दिया भी है। इसके सिवा गरोम्मटसार 
जीवकाण्ड में भी जो इसी के समान गाथा है उसमें भी 
निगोद की जगह क्षुद्र शब्द का प्रयोग है देखो- - 


तिण्णिसया छत्तीसा छावट्टि सहस्सगाणि मरणानि | 
अन्तो मुहृत्तकाले तावदिया चेव खुदलवा ॥ १२२॥ 
“निगोद' का 'क्षुद्र, कुत्सित, अप्रशस्त, हीन, अर्थ भी 
होता है देखो-- 
(१) सूत्र प्राभृूत गाथा १८ “तत्तों पुण जाई निग्गोद॑ 
में निगोद का अर्थ श्रुतसागर ने अप्रशंसनीय दिया है-- 
( लिगोद प्रशंसटोय्गरति न गण्छतोत्यर्थ: ) 
( २ ) हरिवंश पुराण ( जिनसेन कृत ) सर्गे ४-- 
मृदफुः नाडिकाकारा निगोदा पृथ्चोलये॥ ३६७ ४ 
ते अतुर्भ्यांस पंचम्यां नारकोत्पसिशूमयः ॥ ३४८ ॥ 
सर्वेक्तिक निगोदास्ते लिद्ाराश्ल लिकोणका: ॥ ३५२ ४ 
घर्मा निगोबभा: जीजा खमुत्पत्य पतम्त्यघः ॥ ३५५ ॥ 


नरक में नारकियों के जो उत्पसिं स्थोर्नें इन्द्रक आदि 
बिल है उन कुत्सित स्थानों को यहाँ “निमौद' कहा है। 
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संस्कृत टिप्पणकार ने भी यही अर्थ किया है:--निगोद: 
नारकोत्पत्ति स्थानानि ।” 
धर्म विलास ( द्यानतराय कृत ) पृष्ठ १७ --( उपदेश 
शतक ) 
वसत अनन्तकाल बीतत नियोव मांहि। 
अखर अनन्तसागशान अनुसरे हैं । 
छांसठि सहस तोन थे छत्तोस बार जीव । 
अंतर मुहरत में जन्मे और मरे हैं ॥ ६८ ॥ 
दौलत विलास पृष्ठ ८०--जब मोहरिपु दीनी घुमरिया 
तसवश निगोद में पड़िया । 
वहूं श्वास एक के मांहि अष्टादश मरण लहाहि ।। 
लहि मरण अन्तसृ हर्त में छतासतठ सहस शत तीन ही । 
घट्तीस काल अनन्त यों दुख सहे उपसा हो नहीं ।॥ 
पृष्ठ ३७--फिर सादि औ अनादि दो निगोद में परा, 


जहूं अंक के असंख्य भाग ज्ञान ऊबरा। 
तहूं भवअन्तम्‌ हुत) के कहे गणेह्वरा। 
छयासठ सहस त्रिशत छत्तोस जन्मघर मरा । 
यों बसि अनन्तकाल फिर तहाँ ते नोसरा ॥ 
इन उल्लेखों में ६६३३६ क्षुद्रभव सिर्फ निगोद-एकेन्द्रिय 
के ही बताए हैं यह ठीक नहीं है 
वुन्दावन कृत चौब्ीसी पूजा ( विमलनाथ पूजा जय- 
माल ) में यह कथन ठोक दिया हुआ है वहाँ देखो । 
श्वेताम्बर ग्रन्थों में इस विषय में कथन इस प्रकार 


है :- 
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“जेनसिद्धात वोलसंग्रह” दूसरा भाग ( सेठिया जैन 
ग्रन्थमाला बोकानेर ) पृष्ठ १६-२१ में लिखा है :-- 


अनन्त जीवों के पिण्द भूत एक शरीर को निगोद 
कहते हैं। जोकाकाश के जितने प्रदेश हैं उतने सूक्ष्म निगोद 
के गोले हैं एक एक गोले में असंख्यात निगोद हैं एक-एक 
निगोद में अनन्त जीव है। ये एक ्वास मे--कुछ अधिक १७ 
अन्म मरण करते हैं. ( एक मुहूर्त में मनुष्य के ३७७३ श्वासो 
च्छवास होते हैं ) एक मुह॒त्त में ६५५३६ भव करते हैं, निगोद 
का एक भव २५६ आवलियों का होता है। सूक्ष्म निगोद में 
नरक से भी अनन्तगुणा दु.ख | अज्ञान से ) है । 


ससरस समहिया किर इगाण पाणम्सि हुंति खुडडुभवा। 
सगतोस सय तिहुत्तर पाणु पुण इग मुहत्तस्सि ॥ 


पणसट्टि सहस्स पणसय छत्तोसा इग मुहत्त खुड़भवा । 
आवलियाणं दो सय छप्पन्ना एग खुडडभवे ॥ 


दिगम्बर आम्नाय में जहाँ १८ वार जन्म-मरण बताया 
है श्वेताम्बर आम्नाय में कुछ अधिक १७ वार वताया है। 
दिगम्वर आम्नाय में क्षुद्रभवों की संख्या ६६३३६ बताई है 
तब श्वे० आम्नाय में ६५५३६ वताई है दिगम्बर आस्नाय में 
यह संख्या स्थावर और त्रस॒सभी लब्ध्यपर्याप्तकों की बताई 
हैं किन्तु श्वेताम्वबर आम्नाय में इसके लिए सिर्फ एक निगोद 
शब्द का सामान्य प्रयोग किया है। दोनों आम्नायों में इस 
प्रकार यह मान्यता भेद है ( यह भेद सापेक्षिक है दोनो की 
संगति सम्भव है ) 

महान सिद्धान्त ग्रन्थ धवला में निगोद का कथन-- 
भाग ३ पृष्ठ ३२७, भाग ४ पृष्ठ ४०६, ४०८, भाग ७ पृष्ठ 
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५०६, भाग ८ पृष्ठ १६९२, भाग १४ पृष्ट 5५६ आदि में है। 
ब्रहमचारी मूलशंकर जी देशाई ने अपनी बृहद्‌ पुस्तक “श्री 
जिनागम पृष्ठ १७५ से १८१ में घवला के कथनों की आखो- 
की है और यहाँ तक लिखा है कि--धवलाकार ने “निगोद'' 
के अर्थ को समझा ही नहीं है किन्तु हमें देशाई जो के कथन में 
कुछ भी वजन नहीं मालुम पड़ता है। धवला का कथन कोई 
आपत्तिजनक नहीं है। अगर देशाई जी हमारे इस लेख की 
रोशनी में पुनविचार करें तो उन्हें भी घवला का कथन 
सुसंगत प्रतीत होगा । 


भावपाहुड को उक्त र८वीं गाथा की संस्कृत टीका 
श्रुतसागर ने शब्दार्थ भात्र की हैं। अत: उससे भी--विषय 


स्पष्ट नहीं होता है । 


इन दिनों त्री शान्तिवीर नगर” से अष्ट पाहुड ग्रन्थ 
प्रकाशित हुआ है जिसके हिन्दी अनुवादक श्री पं० पश्नालाल 
जी साहित्याचार्य सागर हैं। अनुवादक जी ने उक्त गाथा २८ 
का अर्थ करते हुए लिखा है कि--६६३३६ भव निकोत जीवों 
के होते हैं न कि निगोद जोबवों के। निकोत शब्द का अर्थ 
आपने नब्ध्यपर्याप्कक जीव किया है । किन्तु आपने ऐसा 
कोई शास्त्र प्रमाण नहीं लिखा जहाँ निकोत का अर्थ लब्ध्य- 
पर्याप्तक किया हो । वल्कि लाटी संहिता सर्ग ५ श्लोक &१, 


ििन्न्नतनमनल+ खिल बज हि न्‍््लननल न जन त  न्‍तत+ 








अजीब जज लिन. 


५. जिस तरह “श्री महाबोर जी” पोस्ट आफिस है उसी तरह बदी 
के इस पार “श्री शांतिवीर नगर”--- भाम से अलग जया पोस्ट 
आफिस खुल गया है। 
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€२, ६०, ८५ में साधारण और निकोत दोनों को एकार्थ- 
वाचक लिखा है । 


फपर जो ६६३३६ भव संख्या वताई है उसका मतलब 
यह है कि--एक अलब्धपर्याप्तक जीव जिसको कि त्रस और 
स्थावर पर्यायों में अलग-अलग अधिक से अधिक भव संख्या 
आगम में बग़ाई है उन सव भवों को यदि वह लगातार 
धारण करे तो ६६३३६ भव धारण कर सकता है। इससे 
अधिक नहीं, इन सवों को धारण करने में उसे ८८ श्वास कम 
एक मुहृत्तेकाल लगता है जिसे “अन्तमु हुत्त' काल” संज्ञा 
शास्त्रों में दी है। इस >्टाव से--अलब्धपर्याप्तक जीव एक 
उच्छुवास में १८ वार जन्मता है और १८बार मरता है। 
अत: १८ का भाग ६६३३६ में देने से जब्त संख्या ३६८५-१३ 
आती हैं। यानी ३६८५ उच्छवासों मे वह ६६३३६ भव लेता 
हैं और एक मुहूर्त के ३३७३ उच्छवास होते है। फलितार्थ 
यह यह हुआ कि ६६३३६ भव लेने में उसे ८८ श्वास कम एक 
मुह॒तं का काल लगता है। इन ६६३३६ क्षुद्रभवों में से किस- 
किस पर्याय में कितने-करितने भव हीते है उसका विवरण इस 
भाँति है-- 


६. स्वामी काति के यानुप्रेक्षा की संस्कृत टीका पृष्ठ २०४ गाया 
२८४ में लिखा है : - निगोद शरोरं येवां ते नियोदाः निकोता 
वा साधारण जीया:। भाव पाहुड गाथा ११३ की ख्रतसमागर 
कृत संस्कृत टीका में भी निगोद और निकोत एकार्थवाची ही 
लिखे हैं । 
सूलाबार (पंचाजाराधिकार गाथा २८ की बसुनन्दि कृत टीका) 
में पृष्ठ १६४-१६४ पर निकोत शब्द निगोद के पर्यायवान्री रूप 
में दिया है । 
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एकेन्द्रियों के. -- ६६१३२ 
द्वीन्द्रिय के + दछ 
श्रीनिद्रिय के जा. ६० 
चतुरिन्द्रिय के -- . ४० 
पंचेन्द्रियों में-- 
असज्ञी तियंच के -- ८ 
संज्ञी तियंच के -- ८ 
मनुष्य के ज+ हा 


कुल जोड़ ६६३३६ 


देखो गोम्मटसार जोवकांड गाथा १२२--आदि तथा 
स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा बड़ा पृष्ठ ७६ 


एकेन्द्रियों के ६६१३२ क्षुद्र भवों का विवरण निम्न 
प्रकार है-- 


चार स्थावर और साधारण वनस्पति ये पाँचों सूक्ष्म 
वादर होने से १० भेद हुए। प्रत्येक वनस्पति बादर ही होती 
है अत: उसका एक भेद १० में मिलाने से ११ हुए। इन ११ 
का भाग उक्त ६५१३२ में देने से लब्ध ६०१२ आते हैं। बस 
हर एक अलब्धपर्याप्तक स्थावर जीव के ६०१२ क्षुद्रभव होते 
हैं। इस विषय को इस तरह समझना कि--कोई जीव किसी 
एक पर्याय में मरकर पुनः पुन: उसी पर्याय में लगातार जन्म- 
मरण करे तो कितने बार कर सकता है इसकी भी आगम 
में नियत संख्या लिखों मिलती है। जेसे नारकी-देव-भोग 
भूमिया जीव मरकर लगते हो दुवारा अपनो उसो पर्याय में 
पैदा नहीं हो सकते हैं। कोई जीव मनुष्य योनि में जन्म लिए 
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बाद फिर भो उसी मनुष्य योनि में लगातार जन्म ले तो वह 
८ बार से अधिक नही ले सकता । पृथ्वी आदि ४ सूक्ष्म पर्या- 
प्तक स्थावर जीव मर-मरकर अपनी उसी पर्याय में लगा- 
तार अधिक से अधिक असख्य वार जन्म ले सकते हैं। और 
पर्याप्तक निगौदिया जीव अनन्त बार जन्म ले सकते हैं । 
उसी तरह अलब्धपर्याप्तक जीव के लिये लिखा है कि--वह 
भी यदि अलब्धरपर्याप्तक के भव धारण करे तो ऊपर जिस 
पर्याय में जितने भव लिखे है वहाँ वह अधिक से अधिक 
उतने ही भव धारण कर सकता है | जैसे किसी जीव ने 
सूक्ष्म निगोदिया में अलब्धपर्या तक रूप से जन्म लिया । यदि 
वह मरकर फिर भी वहाँ के वहाँ ही वार बार निरन्तर जन्म 
मरण करे तो अधिक से अधिक ६०१२ वार तक कर सकता 
है। इसके वाद उसे नियमतः: पर्याप्तक का भव धारण करना 
पडेगा। भले ही वह भव निगोदिया का हो क्यो न हो | यदि 
बह पर्याप्तक में न जाये और फिर भो उसे अलब्ध्रपर्याप्तक ही 
होना है तो वह सूक्ष्म निगोदिया में जन्म न लेकर बादर निगो- 
दिया या अन्य स्थावर-त्रसों में अलब्श्रपर्याप्तक हो सकता 
है। वहाँ भी जितने वहां के क्षुद्रभव लिखे है उतने भव धारण 
किये वाद वहाँ से भी निकल कर या तो उसे पर्याप्तक का 
भव लेना होगा या उसी तरह अन्य स्थावर त्रसों में अलब्ध- 
पर्या प्यक रूप से जन्म तेना होगा । इस प्रकार से कोई भी 
जीव यदि सभी स्थावर त्रसों में निरन्तर अलब्धपर्याप्तक 
के भवों को धारण करे तो वह ६६३३६ भव ले सकता हैं, 
इससे अधिक नहीं । ऊपर अलप्ध्पर्या प्तक मनुष्य के अधिक से 
अधिक ८ लगातार क्षुद्रभव लिखे है जिनका काल अ'धे श्वास 
से भी कम होता है। मतलब कि वह अद्ध श्वास कालमांत्र 
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तक ही मनुष्य भव में रहता हैं। इतना ही काल अलब्ध- 
पर्याप्तक पंचेन्द्रिय संज्ञी-असंज्ञी तियंञ्चों का है। तदुपरांत 
उन्हें या तो किसी पर्बाप्तक में जन्म लेना पड़ेगा या अन्य 
किसी स्थावरादि में अलब्धपर्याप्तक होना पड़ेया । 
यहाँ प्रश्न 

अनादि काल से लेकर जिन जीवों ने निगोद से निकल- 
कर दूसरी पर्याय न पाई वे जीव नित्यनिगोदिया कहलाते हैं। 
नित्यनिगोदिया जीव पर्याप्तक ही नहीं, वहुत से अलब्ध- 
पर्याप्तक भी होते हैं। वहाँ के उन अलब्थपर्याप्तिकों ने भी 
आज तक निगोदवास को छोड़ा नहीं हैं। ऐसी सूरत में 
आप यह कंसे कह सकते हैं कि-- निगोदिया अलब्धपर्याप्तक 
जीव अधिक में अधिक निरन्तर अपने ६०१२ क्षुद्रभधव लिए 
बाद उन्हें निश्चय हो उस पर्याय से निकलना पड़ता है । 

उत्तर 

हाँ वहाँ से उन्हें भी अवश्य निकलना पडता है। अल- 
ब्धपर्याप्तक पर्याय को छोड़ कर वे पर्याप्तक--निगोद में चले 
जाते हैं। मूल चीज निगोद को उन्होंने छोडी नहीं जिससे वे 
नित्यनिगोदिया हो कहलाते हैं। इसी तरह वे पर्याप्त से 
अपर्याप्त और सूक्ष्म से बादर एवं वादर से सूक्ष्म भी होते 
रहते हैं । होते रहते हैं निगोद के निगोद में ही जिससे उनके 
निगोद का नित्य॒त्व वना हो रहता है। 

निगोदिया जीव अलब्धपर्याप्तक अवस्था में निरन्तर 
रहें तो अधिक से अधिक सिर्फ ४ मिनट तक ही रह सकते , 
हैं । क्योंकि उनके लगातार क्षुद्रभव ६०१२ लिखे हैं। जो ३३४ 
उच्छवासों में पूर्ण हो जाते हैं। ३३४ उच्छवासों का काल ४ 
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मिनट करोब का होता है। इस थोड़े से ४ मिनिट के समय 
में ६०१२ जन्म और इतने ही मरण करने से सूक्ष्म निगोदिया 
अलब्धपर्याप्तक जीवों के इस कदर संक्लेशता बढ़ती है कि 
उसके कारण जब वे जीव आखिरी ६०१२ वाँ जन्म लेने को 
विग्रहगति में ३ मोड़ा लेते हैं तो प्रथम मोड़ में शानावरण का 
ऐसा तीबत्र उदय होता है कि उस समय उनके अतिजघन्य 
श्रुतज्ञान होता है। जिसका नाम पर्या'तज्ञान है। यह ज्ञान का 
इतना छोटा अश है कि यदि यह भी न हो तो अ.त्मा जड 
बन ज ए। यह कथन गोम्मटसार जीव कांड गाथा ३२१ में 
किया है। 


निगोद के विषय में एक और भ्रान्त धारणा फंली हुई 
है । कुछ जैन विद्वान ऐसा समझे हुए हैं कि--'नरक की ७ 
वीं पृथ्वी के नीचे जो एक राजू शून्यस्थान है, जहाँ कि अ्स- 
नाड़ी भी नही है वहाँ नियोद जीवों का स्थान है।”” ऐसा 





७. (१) सूरत, जबलपुर आदि से प्रबभाशित तत्वार्थ सूत्र (पाठूम पुस्तक) 
में तीन लोक का सकशा दिया है उसमें ७ वें नरक के नीचे एक 
राजु में निगोद बताया है। ऐसा ही बथन कातिकेयनुप्रेक्षा 
(रायथन्द्र शास्त्माला) पृष्ठ ५६, ६२ में तथा सिद्धान्तसार संग्रह 
( जीवराज ग्रन्थमाला ) पृष्ठ १४४ में हिन्दी अनुवादको ने विया 
है जब कि मल ओर संस्कत टीका में ऐसा कुछ नहीं है । चर 
(२) जैन बा7 गरुटका ( प्रथम भाग बाबू श)ह चंद बनी (अर _ 
पृष्ठ ३२ असनाली मे जीबे निगीद : ०० “५ #६ 

)। प्रशीधर' करियर ( संत 'नुप्रेए। मे 3्न में, हजारी नमक जी 
कुतुआष्त,) पृष्ठ-१६१- नक॑ नियोद पाताल बंधे जहाँ क्षेत्र 
बुर सांत बाद ।' 


च ३ 
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(४) थानतराय जी कृत चर्चा शतक के हिन्दी वचनिकाकार हुर- 
जी मल जो ने पश्च ५, ११, १२, १३ को अपनी टीका में सातवें 
नरक के नीचे निगोद लिखा है ( यह ग्रन्थ वीर प्रेत, जयपुर 
से प्रकाशित हुआ है ) | 


(५) बनारसी विलास ( विक्रम संवत्‌ १७०० में रचित ) के 
“कम प्रकृति विधान” प्रकरण में लिखा है :--- 

जो गोलक रूपी वंचधाम, अण्डर खण्डर इत्यादि नाम | 

ते सात नरक के हेट जान, पुनि सकल लोक नभ में बखान । 


(६) बुद्धि विलास ( बखतराम शाह कृत विक्रम संवत १८५२७ ) 
ग्रन्था रम्भ में. 

रत्न शकरा बालुका, पंत धूमतम सोदि। 

बहुरि महातम सात ये तिनतल कही निगोदि ॥ १६१ ॥ 

प्रथम हि. भूमि निगोदतलि लांबी चौड़ी जानि । 

सात सात राजू कही, पुनि सुनिए गुणखानि ॥ १६॥। 


(७) छहढाला ( जैन पुस्तक भवन कलकत्ता की सचित्न ) पृष्ठ 
॥- यद्यपि निगोद सवंत्र पाये जाते हैं तथापि सात नरको के 
भीचे खास निगोदों का स्थान है । 

(5) “जन मित्र” वैशाख सुदि ७ बी० नि० संबत्‌ २४९४ 
“ब्रिलोक परिचय” लेख में लेखिका ने लिखा है-- 

अश्वोलोक में नीचे सात नरक हैं इस सबसे नीचे निगोद लोक है । 
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समझना गलत है। जो सूक्ष्म नियोदिया जीव हैं वे तो च्स 
नाड़ी और उससे वाहर सब लोक में ठसाठस भरे हुए हैं। 
ये ही नहीं, प्रृथ्वी आदि अन्य सूक्ष्म स्थावर जीव भी समस्त 
लोक में व्याप्त हैं। इसलिये सातवी पृथ्वी के नीचे ही निगोद 
कहना ठीक नहीं है, वह तो तीन लोक में स्वेत्र है। वह 
सातवीं पृथ्वी से नीचे भी है और अन्यत्र भी हैं। तथा ७वीं 
पृथ्वी के नीचे केवल निगोद ही नहीं है वहाँ अन्य स्थावर 
जीव भी रहते हैं। ऐसा बृ० द्रव्य संग्रह की ब्रह्मदेवकृत 
संस्कृत टीका में लोकानुप्रेक्षा का वर्णन करते हुए कहा है-- 


“तस्मादधोभागे रज्जुप्रमाणं क्षेत्र भूमि रहित नियोदा- 
दिपंच स्थावरभूतं च तिष्ठति ।” अर्थ--उस सातवीं प्रृथ्वी के 
नीचे एक राजूप्रमाण क्षेत्र भूमि रहित हैं वहाँ निगोद को 
आदि लेकर पाँच स्थावर जीव तिष्ठते हैं । 


स्वामी कारतिकेयानुप्रेक्षा की संस्कृत टीका में ( पृष्ठ 

५६ में ) भी इसी गद्य को उद्धृत करके यही बात दर्शायो 

है । 

८. और यही बात नरेन्द्रसेनाचरायंक्र--सिद्धास्तसार संग्रह अध्याय 
६ श्लोक ६ में कही हैः--ततोअ्ध्स्ताद्धरा शून्य रज्जुमानं सुदु- 
स्तरम्‌ । क्षेत्रमास्त निगोतादि जीवस्थान मनेकधा ।। इसमें नियोद 
के आगे आदि शब्द देकर पंचस्थावरों का संसूचन किया है। 
पं० प्रवर योपालदास जी बरैया ने भी “जेन सिद्धाम्तदपंथ' 
पृष्ठ १६६ में यही लिखा है: -- सातवीं पृथ्वी के नीचे एक राजू 
प्रमाण आकाश निमोदादिक जीयों से भरा हुआ है ।” अतः 
सातवीं पृथ्वी के नीचे एक राजू में सिर्फ नियोद ही बताना 


बिल्कुल गलत है। 
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प्रश्य-सूक्ष्मनिगोद सर्वत्र हैं यह ठीक हैं पर ७वीं 
पृथ्वी के नोचे जो निगोद कही जाती हैं वह बादर निगोद 
है [१ 

उत्तर--ऐसा कहना भो उचित नहीं हैं । क्योंकि बादर 
जीव बिना आधार के रह नहीं सकते ऐसा सिद्धान्त है। 
गोम्मट्सार जीबकांड गाथा १८३ में लिखा है कि--“आधारे 
थूलाओ सव्वत्य णिरंतरा सुहमा ।” बादर जीव आधार पर 
रहते हैं और सूक्ष्म जीव सर्वत्र बिना व्यवधान के भरे हैं। 
स्वामी कारतिकेयानुप्रेक्षा में लिखा है कि-- 


पुण्णा वि अपुण्ण बिय थला जोवा हव॑ंति साहारा। 
छठब्विह सुहुमाजीबा लोयायासे थि सब्वत्थ ॥ १२३॥ 


अथे--चाहे पर्याप्त हो या अपर्थाप्त हो सब ही वादर 
जीव आधार के सहारे से रहते हैं। तथा प्रथ्वी-जल-अग्नि- 


वायु-नित्य निगोद और इतरनिगोद ये ६ सूक्ष्म जीव लोका- 
काश में सब जगह भरे हैं । 


नरक की ७ वो पृथ्वी के नीचे एक राज प्रमाण क्षेत्र 
में वातवलयों को छोड़कर बाकी सारा स्थान निराधार 
है। और बिना आधार के बादर शून्यमय जीव रहते 
नहीं है तो वहाँ बादर निगोद भी कंसे मानी जा सकती 
&. पं० माणिकचन्द जी न्यायाचायं ने “तीन लोक का बेन लेख 
में (सरल जैन धर्म) प्रृष्ठ १०६ में ) लिक्षा हैः--अधो लोक में 
सबसे तीचे एक राजु तक आदर निगोद जौव भरे हुए हैं ओर 
उच्चके ऊपर छह राजुओं में सात पृथित्र्याँ हैं । 
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है ??० दूसरी वात यह है कि--गोम्मट्सार जीवकांड गाथा 
१६६ में वनस्पतिकायिक-विकलत्रय पंचेन्द्रिय तियंअड्च और 
मनुष्यों के ( केवल शरोर-आहार शरीर को छोड़कर ) 
शरीरों में बादर निगोदिया का स्थान बताया है। और 
सातवों पृथ्वी के नीचे वातवल्यों को छोड़कर शेष स्थान 
में न प्रत्येक वनस्पतिकायिक है और न त्रस है इससे भी वहाँ 
बादर निगोद का अभाव सिद्ध होता है । 


अ्रश्न--सा तवें नरक के नीचे नित्य निगोद॑ का श्थान 
मान लें तो क्‍या हानि है ? 


उत्सर--ऐसा जिलोकसार को आयिका विशुद्धमति जी 
कुत हिन्दी टीका के पृष्ठ १५१ तथा ग्रन्थारम्भ में दी गई 
त्रिलोका कति में प्रदर्शित हैं। किन्तु वह भो शास्त्र सम्मत नहीं 
है। यह विशेष कथन उनका स्वकल्पित है। त्रिलोक सार 
की मूल गाथा संस्कृत टोका और वचनिका किसी में ऐसा 
कथन नहीं हैं और न किसी अन्य ग्रन्थ में ही ऐसा कथन हैं । 
पं० पन्नालाल जी आचिटेक्ट दिल्‍ली ने भी तीन लोक के नकशे 
में सातवे नरक के नीचे नित्य निगोद प्रदर्शित किया है-- 
वहू भी सम्यक्‌ नहीं हैं। नित्य निगोद वहाँ मानने में यह 
बाधा आती है कि--नित्य निगोद सूक्ष्म तथा बादर दोनों 
प्रकार का होता है। देखो--गोम्मट्सार जीवकांड गाथा ७३ 
( यही कथय ंचसंग्रह तथा कातिकेयानुप्रेक्षा की शुभचन्द्र 








१०. चर्चा समाधान (चर्चा नं० ६४ ) में सातवें गरक के नीचे 
बादर निगोद ( पंचकल्याणक ) का अभाव बताया है। सुदृष्टि 
तरंग्रिणी में भी पं० टेक्चन्द जी सा० ने लिखा है कि---सातवें 
भरक के नीचे बादर गियोद बताने दाखले थोले जीत हैं। 
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कृत टीका में हैं। ) जबकि वादर निगोद सातवें नरक के 
नोचे सम्भव नहीं है क्योंकि वह एक राजू स्थान निराधार 
है। और 'आधारे थूलाओ' सूत्रानुसार बादर साधार रूप में 
ही होते हैं, निराधार रूप में कदापि नहीं। अतः नित्य 
निगोद को अन्यत्र भो विदयमानता होने से इस स्थान को ही 
नित्यनिगोद का वताना ठीक नही है । इसके सिवा सातवे नरक 
के नीचे सूक्ष्प निगोद हो नह्टो अन्य भी सूक्ष्म स्थावर जीव पाये 
जाते हैं। ऐसी हालत में उसे एक मात्र नित्य निगोद का ही 
क्षेत्र ववाना भो समुचित नही है। अतः सातवे नरक के नीचे 
न तो एक मात्र नित्य निगोद या इतर निगोद है किन्तु निगो- 
दादि पंच सूक्ष्म स्थावर है ऐसा मानना ही परिपूर्ण और 
निर्दोष होगा । और सब मान्यता एकांगी एवं असम्यफ्‌ 
होगी । “त्रिलोऋ भास्कर” ( पृष्ठ ३ ) में आयिका ज्ञानमती 
जीने भी सातवे नरक के नीचे नित्य निगोद बताया हैं वह भी 
इसी तरह सदोष है । 


इससे यह भो प्रगट होता है कि जिस प्रकार प्रत्येक 
वनस्पति के आश्वित बादर निगोद होने से वह सप्रतिष्ठित कह- 
लाती है उसी तरह त्रस जीवों के शरीरों के आश्रित भी बादर 
निगोद जीव रहते है अत: न्सकाय भी सप्रतिष्ठित कहलाता 
हैं! गोम्मटसार की उक्त गाथा १६६ में यह भी लिखा है 
कि--पृथ्वो-जल-अग्नि-वायु इन ४ स्थावरों के शरीर,तथा देव 
शरोर नारकी शरीर, अहारक शरीर, और केवली का शरीर 
११. अनायार धर्मामृत पृष्ठ “४६१ में मलपरीषह प्रकरण में लिखा 
है:--उद्वत्त न ( उबटन, मैल उतारने ) में बादर प्रतिष्ठित 
निगोद जीवों का षात होता है। 
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सिर्फ इन आठ शरीरों में निमोदिया जीव नहीं होते, शेष सब 
शरीरों में निगोद जीव होते है। इसलिए अमृतचन्द्र स्वामी 
ने पुरुषार्थ सिद्धयूुपाय के निम्न श्लोक में मांस में निगोद जीव 
होने का कथन किया है-- 


आमाम्वपि पक्‍वास्वपि विपच्यसानासु मांस पेशीषु । 
सातत्येनोत्यादस्तज्जातीनां निमोतातां ॥ ६७ ॥। 


अर्थ--कच्ची, पक्की, पकती हुई मांस की डलियों में 
मांस जैसे वर्ण-रस-गंध वाले निगोद जीव निरन्तर ही उत्पन्न 
होते रहते है । 


पुरुषार्थ सिद्धयुपाय के इस श्लोक में प्रयुक्त “तज्जा- 
तीनां निगोवानां” का अर्थ कोई ऐसा करते हैं कि--जिस 
जाति के जीव का मॉस होता है उसमें उसो जाति के जीव 
पैदा होते है। जैसे बेल का मास हो तो उसमैं बल जैसे ही 
सूक्ष्म जस जीव पंदा होते है।” ऐसा अर्थ करने पर जब 
निगोद शब्द के साथ सगति बेठती नहों, क्‍योंकि निमोदिया 
जीव त्रस होते नहीं तव वे निगोत शब्द का लब्ध्यपर्याप्तक 
अर्थ करके संगति बैठाने का प्रयत्न करने लगते हैं पर निगोत 
का लब्ध्यपर्याप्तक अथ किसी शास्त्र में देखने में आया नहीं 
है। यह गड़बड़ तख्जातीनां शब्द का ठीक अर्थ न समझने 
की वजह से हुई है। इसलिए 'तज्जातीनां का सही अर्थ यों 
होना चाहिए कि--उसो मांस की जाति के ( न कि उसी 
जीव की जाति के ) अर्थात्‌ उस मांस का जैसा वर्ण-रस-गंध 
है उसी तरह के उसमें निगोद जोब पैदा होते हैं ।” ऐसा अर्थ 
करने से कोई असंगतता नहीं रहती। जिस प्राकृत गाथा की 
छाया को लेकर पुरुषार्थ सिद्धयुपाय में उक्त पद्म रचा भया 
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है उस गाथा में भी मांस में निरन्तर निगोद जीवों की ही 
उत्पत्ति बताई है । वह गाथा यह है-- 


आमासु अ पक्‍कासु अ विपच्चमाणासु मंसपेसोसु । 
सययं लिय उववाओ सणिओ उ निगोअजोवाणं 0 


यह गाथा श्वेताम्वराचार्य हेमचन्द्र ने योगशास्त्र के 
तीसरे प्रकाश में उद्धृत की है। स्याद्वादमंजरी के पृष्ठ १७६ 
पर भी यह गाथा उद्धृत हुई है। तथा पृरुषार्थ सिद्धयुपाय 
की पण्डित टोडरमल जो साव ने वचनिक। लिखी है। उसमें 
उक्त पद्य नं० ६७ का अर्थ इस प्रकार किया है-- 'आली होठ, 
अग्तिकरि पकाइ होठ, अथवा पकती होउ.कछु एक पको होउ, 
ऐसे सबही जे मांस को डली तिनवषे उसही जाति के निगो- 
दिया अनन्ते जीव तिनका समय-समय विषे निरन्तर उपजना 
होय है । सर्व अवस्था सहित माँस को डलिनी विषे निरन्तर 
वैसे ही माँस सारिखे नये-नये अनन्त जीव उपजे हैं ।” 


यहाँ टोडरमल जी साव ने भी माँस में मांस जैसे हो 
निगोद जीव की उत्पत्ति लिखी है। न कि लब्ध्यपर्याप्तकों 
की । और देखो सागारधर्मामृत अ० २ श्लोक ७ में पं० आशा- 
घर जी भी माँस में प्रचुर निगोद जीव बताते हुए निगोत का 
अर्थ साधारण-अनन्तकाय लिखते हैं। लब्ध्यपर्याप्तक नहीं 
लिखते | यहाँ यह भी समझना कि--जैसे स्थावर वनस्पति- 
काय में जो बादर निगोदजीव पैदा होते हैं। वे भी तो उस 
वनस्पति के रूप-रस-गन्ध जैसे ही पैदा होते हैं ! वैसे ही त्रस 
जीवों के कलेबरों में समझ लेना चाहिए। यह एक जुदी 
बात है कि--तियेञ्चों के मांस में निगोद जोवों के अतिरिक्त 
लब्ध्यपर्याप्तक और पर्याप्तक कृमि आदि तरस जीव भी पैदा 
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हो जाते है। यहाँ तक को उसमें सम्मूच्छिम पंचेन्द्रिय लब्ध्य- 
पर्याप्तक तियंड्च तक पैदा हो सकते हैं। परन्तु इसका 
मायना यह नहीं है कि बेल के कलेवर में बेल जैसे पंचेन्द्रिय 
सूक्ष्म लब्ध्यपर्याप्तक जीव पैदा होते है। ऐसा कोई आपष॑ं 
प्रमाण हो तो बताया जावे। मनुष्य के कलेवर में लब्ध्य- 
पर्या-तक मनुष्यों का पैदा होना ऐसा तो शास्त्रों में स्पष्ट 
कथन मिलता है। परन्तु जिस जाति के तिर्यच का कलेवर 
हो उसमें उसी तिय॑च जाति के लब्ध्यपर्याप्तक सूक्ष्म जीव 
पैदा होते हैं ऐसा कथन नही मिलता है। तथा जिस प्रकार 
सभी सम्मूच्छिम मनुष्य नियमतः लब्ध्यपर्याप्तक ही होते हैं । 
उस तरह सभो सम्मूच्छिम तिय॑च लब्ध्यपर्याप्तक नहीं होते 
वे पर्याप्तक भी होते हैं। इस तरह दोनों में विषमता होने से 
यह भी नहीं कह सकते कि जैसो उत्पत्ति लब्ध्यपर्याप्तक 
मनुष्यों की है। वैसी ही तिर्यचों को भी है। यद्यपि आगम 
में पंचेन्द्रिय तिय॑ञ्चों के गर्भंज और सम्मच्छिम ऐसे दो भेद 
जरूर किये हैं। पर इसका मतलब यह नहीं है कि जो बैल, 
हाथौ धोड़े गर्भजन्म से पैदा होते हैंवे हो सम्मूच्छिम भी 
होते हैं। सम्पूच्छिम पंचन्द्रिय तियंच और ही होते हैं-- 
जिस जाति के गर्भज तिर्यच् होते हैं उसी जाति के सम्मूच्छिम 
तियंच नहीं होते ऐसा कहने में कोई बाधक प्रमाण नजर 
नहीं आता है। 


रत्नकरण्ड श्रावकाचार श्लोक ६६ की टोका में पं० 
सदासुख जी ने लिखा हैं :--“मनुष्य तिय॑चनि के माँस का 
एक कण में एस बादर निगोदिया जीव हैं जो श्र॒लोक्य के 
एकेन्द्रिय से पंचेन्द्रिय तक जितने जीव हैं उनसे अनेन्चगुणे हैं 
ताते अन्न जलादिक असंख्यात वर्ष भक्षण करे तिंसमें जो 
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एकेन्द्रिय हिसा होय ताते अनन्तग्रुणे जीवनि की हिसा सुई की 
अणीमात्र माँस के भक्षण करने में है पृष्ठ १८१ ।” पं० सदा- 
सुख जी साब ने भी माँस में जो निगोदिया जीव सतत उत्पन्न 
होते हैं उन्हें एकेन्द्रिय हां। माना है। किन्तु “श्री जिनागम 
पुस्तक के पृष्ठ ३२३ पर देशाई जी ने इस कथन की आलोचना 
की है जो ठोक नहीं हैं। पं० सदासुख जी का कथन आगमा- 
नुसार है । 


श्री मूलशंकर जी देशाई ने अलब्धपर्याप्तक बसों को 
असनिगोद की संज्ञा दी है। किन्तु वे संख्यात या असंख्यात ही 
उत्पन्न होते है अनन्त नहीं। यहाँ अनन्त का उल्लेख होने 
से स्थावर निगोद ही ग्राहय है जो अपर्याप्तकक औरपर्याप्तक 
दोनों होते है जबकि त्रस॒ निगोद पर्याप्तक नहीं होते 


आशा है बहुश्ुतज्ञ विद्वान और त्यागी वर्ग इस निबन्ध 
पर गहरे चितन के साथ अपने विचार प्रकट करने की कृपा 
करेंगे । 





# ऐलक---चर्या # 
क्या होनो चाहिये ओर क्‍या हो रहो है ? 


हमारे कितने ही भाई ऐलक और मुनि में इतना ही 
भेद समझते हैं कि ऐलक लंगोट लगाते हैं ओर मुनि लंगोट 
नहीं लगाते नग्न रहते हैं। इसके सिवाय दोनों की चर्या में 
और कोई अन्तर नहीं समझते । और ऐलक जो भी स्वयं ऐसा 
ही समझते हैं। किन्तु वस्तुत्थिति ऐसी नही हैं और आगम 
भो ऐसी साक्षी नहीं देते | शास्त्रों में वाह्यवेश के सिवाय,दोनों 
की चर्या में भी कुछ अन्तर जरूर रखा है। पर वह अन्तर 
आज लोप किया जा रहा हैं और बहुत कुछ लोप हो भी चुका 
हैं जिसका भान विद्वानों तक को नही होता । किन्तु तद्विषयक 
भागमों के देखने वालों को उक्त भेद स्पष्ट नजर में आने 
लगता है वह कंसे छिपाया जा सकता है । 


ऐलक यह एक श्रावक का उत्कृष्ट लिग है। इसके 
ऊपर मुत्रि होने के अतिरिक्त और कोई श्रावक का दर्जा नहीं 
इसी अभिप्राय से किन्हीं ग्रन्थों में उनका लघुमुनि, देशयति, 
मुनिकुमार या ऐसे ही छिसो नाम से उल्लेख किया गया है । 
जब तक शरीर पर बस्त्र का एक धागा भी पड़ा रहेगा तव 
तक मुनि नहीं कहाये जा सकते, फिर उनके पास तो वस्त्न की 
बड़ी सी कौरीन रहती है। इसलिए ऐलकों की मान्यता और 
चर्या ऐलकों ही के अनुरूप होनी चाहिये, न कि मुनि के तुल्य । 
लेकिन हम देखते हैं कि ऐलक पद के लिए पूर्वाचार्यों ने जो 
कुछ सीमा बाँधो थी आज उसका उल्लद्भडन किया जा रहा 
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हे । इदानी लंगोटधारी मुनियों की एक नई सृष्टि हो रही 
। 
ग्रन्थों में लिखा है कि जो जिस प्रतिमा का धारी है 
उसे उससे नीचे को प्रतिमाओ का पालना भी अनिवायं है। 
प्रसिद्ध आचार्य स्वामी समन्तभद्र के 'रत्नकरण्ड' ग्रन्थ के 
कौन नहीं जानता । जेन विद्यालयों के छोटे-छोटे विद्यार्थी तको 
उससे परिचित हैं उसमें साफ लिखा है कि-- 
आवक पदानि देवेरेकादश वेशितानि येथु खलु । स्वगुणाः 
पूवंगुणे: सह संतिष्ठन्ते क्रमविवृद्धा: ॥ १३६ ९ 
अर्थ--अहुंन्‍्त देव ने श्रावकों के ग्यारह पद बतलाये 
है। उनमें अपनी प्रतिमा के गुण पहिले की प्रतिमाओं के 
गुणों के साथ-साथ अनुक्रम से बढ़ते हुये रहते हैं । 
यही बात निम्न ग्रन्धों में भी पायी जाती है-- 
अध्यधिब्रतमारोहेत्पूर्व पुर्वत्रत स्थित: 
-- सोमदेवकत यशस्तिलक ४४ वां काव्य 
स्थानेष्वेकादशस्वेब॑ स्वगुणा: पूर्वसट्गुणे: । 
संयुक्ता: प्रभवन्त्येते श्रावकाणां यथाक्रमम्‌ ।। ५४४४ ॥। 
-+ वामदेवकृत भाव संग्रह 


“जतावयो गणा वर्शनादिन्रि: पूर्व गुणे: सह क्रमप्रवृद्धा: भवंति |” 
“- चामुन्डराय कृत चारित्रसार संस्कृत पृष्ठ २ 
सकल कीति ने “धमंप्रश्नोत्तर नामक ग्रन्थ के पृष्ठ 


६० में उत्कृष्ट श्रावक कौन वहलाता है ? इस प्रश्न का उत्तर 
देते हुए लिखा है कि-- 


ऐलक चर्या क्या होनी चाहिये और क्‍या हो रही है? | [ ६३ 


“जो अपनी पूर्ण शक्ति से ग्यारह प्रतिमाओं का (न कि 
ा ११ वो का) पालन करते है वे उत्कृष्ट श्रावक कहलाते 
। ह 


ग्रन्थों के इस कथन के अनुसार ऐलको को जो कि ११ 
वीं प्रतिमा के धारो होते हैं नीचे की दसों प्रतिमाओ का 
पालन करना चाहिये किन्तु आजकल के प्राय: ऐलक प्रोषध 
नाम की चौथी प्रतिमा का जिसमें अष्टमी चतुर्देशी को चार 
प्रकार के आहार का त्यागरूप प्रोषधोपवास करना होता है 
कोई पालन नहीं करते। वे तो अपने को मुनि की तरह 
अतिथि वतलाते हैं। कदाचित्‌ किसी ग्रन्थ में प्रसंगोपात्त 
कहीं उन्हें अतिथि लिख दिया हो तो उसका यह अभि- 
प्राय कदापि नहीं हो सकता कि पर्व तिथियों में उनके लिए 
उपवास करने का नियम टूट गया समझ लिया जावे। वहाँ 
अतिथि शब्द को भिक्षुक अर्थ में लेना चाहिए क्‍योंकि ऐलक 
भिक्षाभोजी होते है। अगर अतिथि णब्द का यह मतलब न 
लिया जावेगा तो आचार्यों की आज्ञा एक दूसरे के विरुद्ध 
पड़ेगी । 


बल्कि निम्नलिखित ग्रन्थों में ११ वीं प्रतिमा का स्वरूप 
वर्णन करते हुये उसके धारी को पर्व तिथियों में उपवास करने 
की खासतौर से प्रेरणा की गई है-- 
“'उवयाप पुणणियमा चउध्विहूं कुणई परवेसु' ।॥ ३०३ ॥ 
-- वसुनन्दिकृत श्रावकाचार 
“पर्यंसु खोपवासं नियसतश्चतुविधं क्रुते ।” 
- तत्त्वाथंवृत्ति भास्कर नन्दि कत--अ० ७ सू० ३६ पृष्ठ १५१ 
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'कुयदिव चतुष्पव्यासुपयासं चतुर्विध॥ ३<्॥ अ० ७ 
-“ आशाधरकृत सागा रघधर्मासृत 
“अतुविधोपवास च कूर्यात्पवंसु निशि्चयात्‌ ॥ ६३ ॥ अ० ८ 
-: मंधावीकत धर्मंसंग्रह श्रावक।चार 


इन चारो उद्ध रणों में निश्चयात्‌' आदि वाकक्‍्यों से इस 
वात का बहुत अधिक जोर दिया गया है कि वह निश्चय से 
चारों परवतिथियों में उपवास करे ही। स्वयं आशाघधर ने 
स्वोपज्ञ टीका में उक्त श्लोकाद्ध के कुयादेव” शब्द की व्याख्या 
करते हुए लिखा है कि-- 


कुर्यादेव अवश्यं विवष्यादसों। क॑ उपवाससनक्षन । 
कि विशिष्ट चतुविध चतस्रोविधा आहारास्त्याज्या यस्मिन्नसो 
चतुविधस्तं । चतुष्पव्या मासि मासि द्योरष्टम्योह् योश्चतु- 
देंद्रयो: । 
ग्यारहवीं प्रतिमा में ब्रत एक ऐसी ऊची हद तक 
पहुच जाते हैं कि नीचे को प्रतिमाओं के ब्रत बिना कहे ही 
उनमें अन्तर्लीन हो जाते है किन्तु प्रोपध्ोपवास प्रतिमा का 
वहाँ अन्तर्भाव नही होता इसलिए उसे यटाँ खासतौर से अलग 
कहा है | 
मुनि और ऐलक में भेद डालने वाली यह तो हुई एक 
बात | अब हम एक दूसरी वात और वतनाते हैं। वह यह 
है कि-- 
आजकल जो ऐलक खड़े आहार लेते है यह विधान 
मुनियों के लिये है ऐलकों के लिए नहीं । इस विषय के लगभग 
सभी ग्रन्थों में ११ वी प्रतिमाधारी को केवल बेठे भोजन करने 
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इजाजत दी है। पाठकों को जानकारी के लिए उन सब 
प्रमाणों को नीचे उद्ध,त किये देते हैं-- 
“वाणिपात्र पुटेनोपबिश्यभोजों” 
- चारित्रसार संस्कृष पृष्ठ १र्द 
“पु जह पाणपत्तस्मि सायणे वा सुई समृव इट्ठो”' ॥। ३०३ ॥। 
-- वसुनन्दि श्रावकाचार 
पाणिपात्रे भाजने बा समुपविष्ट: सन्नेकवारं भुक्त । 
-- तत्त्वार्थ बृत्ति भास्कर नन्दि कृत अ० ७ सू० ३६ पृ० १८१ 
सथयं समुफविध्टोड्यात्पा णिपात्रेष्य भाजने' ॥॥ ७० ॥ अ० ७ 
- आशाधरकत सागा रधर्मामृल 
'आन्य: पातलेड्थवा पाभौ भु क्त य उपविध्यवं॥ ६३ ।। अ० ८ 
-- मेधावीक॒त धर्मसग्रह श्रावकाचार 
'उपबिश्य बरेट्सिक्षां करपात्र उड्ध संवृत:' ॥ ५८६॥ 
-- बामदेवकृत 'भावसंग्रह' 
लोच पिचछ थ संघत्ते भुंस्तेतओ चोपविश्यवं ॥। २७२ ॥ 
-- ब्रह्मनेमिदत्तकत “घर्मोपदेशपीयूषवर्ष 
लोच पिचछ धृत्या भुक्तेष्ा पवित्य पाणिपुटे। 
-- शुभबन्द्रकत स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा की टीका 
यही श्लोक श्रुतसागर ने षट्प्र।भूत की टोका में उक्त च 
रूप से लिखा है। * 
पाणिपात्रेसन्यपाजे था भजेदर्भाक्त निविष्टबान्‌ ॥ १८४ ॥ 
-- ग्रुणभूषणकत आवकाचार 





+ै देखो सूत्र पाहुड़ की याथा २१ की टीका । 
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ऊपर के इन तमाम ग्रन्थों में उपविश्य, समुबद्ददृठो, 
समुपविष्ट:, निविष्टवात्‌' वाक्य से साफतौर से ऐलक के लिये 
बेठा रहकर भोजन करना निखा है । 

यहाँ इतनी बात और कह देना योग्य है कि ग्यारहवीं 
प्रतिमा का जो स्वरूप ग्रन्थों में मिलता है वह एक प्रकार से 
नहीं पाया जाता । इसकी संज्ञा भी एक रूप में नहीं मिलती । 
कहीं इसे उद्दिष्टविरत, कही उत्कृष्ठ श्रावक, और कहीं इस 
समूची हो प्रतिमाधारी को क्षुल्लक कहा गया है। कहीं इसके 
दो भेद किये हैं--१. प्रथमोत्कृष्ट और २. द्वितीयोत्कृष्ट । कहीं 
प्रथमोत्कृष्ट के भी दो भेद किये हैं--१. एक भिक्षा नियम और 
२. अनेक भिक्षा नियम । इतना सब कुछ होते हुए भी प्राचीन 

ग्रन्थों में कहीं ऐलक नाम की उपलब्धि नहों होती । ऐलक 

नाम की कल्पना बहुत ही पीछे की जान पड़ती है। प्रचलित 
में जो क्षूल्लक और ऐलक कहलाते हैं वे क्रम भ प्रथमोत्कृष्ट 
और द्वितीयोत्कृष्ट के भेदों में गणना किये जा सकते हैं। 
साधारणतया क्ष्‌ल्लक और ऐलक की चर्या में यह भेद है कि 
क्षल्लक क्षौर ( हजामत ) कराता है, एक वस्त्र ( पछेवड़ी ) 
रखता है, और पात्र में भोजन करता है। किन्तु ऐलक केशों 
का लोंच करता है, कौपीन मात्र वस्त्र रखता है ओर करपात 
भोजी हैं। कुछ भी हो यह तो निश्चित है कि ११वीं प्रतिमा 
के किसी भी भेद प्रभेद वाले के लिए बेठे भोजन करने के 
सिवाय आगम में कहीं खड़े भोजन का कथन नहीं है । 

सागा रधर्मामृत, धर्मंसंग्रह-क्रावकाचार, और गुण- 
भूषणकुत धभावकाचार में पहिले प्रथमोत्कृष्ट श्रावक के लिए 
बेठे भोजन का वर्णन किये बाद द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक की केश 
लु चन आदि उन क्रियाओं का वर्णन किया है जो प्रथमोत्कष्ट 
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से द्वितीयोत्कृष्ट में विशेष हैं। शेष क्रिया में द्वितीयोस्कृष्ट के 
लिए 'तद्दद्वितीय:' तथा द्वितीय: 'द्वितीयोषपि भवेदेव॑' इन 
वाक्यों से वही रहने दी है जो प्रथमोत्कृष्ट के लिए कही गई 
थीं। वसुनन्दि श्रावकाचार में भी इसी तरह से कथन किया 
गया है। जैसा कि उसको निम्न गाथा से प्रगट है-- 


एवं भेओ होई णबर विसेसो कुणिज्ज णियमेण । 
लोच घरिज्ज पिछछ भुजिज्जो पाणिपतस्मसि ॥ ३११ ॥ 
इस गाथा में लिखा है कि--११ वीं प्रतिमा में प्रथम 
भेद से दूसरे भेद वाले में यही विभेषता है कि यह नियम से 
लांच करता है, पीछी रखता है, और पाणिपात्र में भोजन 
करता है। और कोई विशेषत। नहों हैं ।' 


जरा सोचने की बात है कि अगर ग्रन्थकारों को ऐलक 
के लिए खड़ा भोजन कराना अभीष्ट ह्वोता तो उक्त विशेष- 
ताओं के साथ एक विशेषता खड़ा भोजन की भी लिख देते । 
किन्तु ऊपर के किसो ग्रन्थ में ऐसा नहीं लिखा गया है । 


धर्मोपदेशपीयूषवर्ष, भावसंग्रह और स्वामी कार्तिके- 
यानुप्रेज्षा को टोका में तो साक्षातर्‌ द्वितोयोस्कृष्ट श्रावक (जिसे 
बतंमान में ऐलक कहते हैं) को ही बैठे भोजन की आज्ञा की 
हैं। रहा चारित्रसार सो उसमें उहिष्टविनि बृत नाम की 
समूची ही ११वीं प्रतिमाधारी को बंठे भोजन करना प्रति- 
पादन किया है । 


१--कौपीन मात्र वस्ख का रखना भी इसको विशेषता है वह यहाँ 
इसलिए नहों बताई कि उसका कथन ऊपर गाथा में कर दिया 
था। 
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यद्यपि ऊपर लिखित प्रमाणों में बेठे भोजन का विधान 
करना ही खड़े भोजन का निषेध सिद्ध कर देता है। फिर भी 
कुछ भाई कहते हैं कि कया हुआ अगर बेठे भोजन करना 
लिख दिया तो, कही यह तो नहीं लिखा कि 'ऐलक बड़े 
भोजन न करें।' ऐसे कदाग्र हियों के सन्‍्तोष के लिए भी वेसा 
एक प्रमाण नीचे और दे देते हैं। जिसमें साफ खड़े भोजन का 
निषेध किया गया है--- 

लुल्लकेण्वेकक वस्त्र नान्यन्न स्थितिभोअनसू । 

आतापनादियोगोइवि तेयां शब्वच्निषिध्यते ॥ १५५ ॥ 

टीका--क्षुल्लकेषु-सर्वोत्कृष्ठ श्रावकेषु । एककं-एक । 
वस्त्रं-अंबरं॑ पट:। नान्यत्‌-अन्यं-द्वितीयं वस्त्रंन भवति। न 
स्थितिभोजनं उद्भोभृयभ्यवहारोइईपि न भवति। आतापना- 
दियोगो5पि-आतापवृक्षमूला भ्रावका शयोगएच ।  तेषां-क्षुल्ख- 
काना । शश्वत्‌-सर्वकाल । निषिध्यतेप्रतिधि४ध्यते । 


गुरु दासाचार्य का बनाया हुआ एक प्रायश्चित्त- 
समुच्चय” नाम का ग्रन्थ है। जिस पर श्री नन्दिगुरु ने एक 
संस्कृत टीका भी लिखी है। वही का यह श्लोक मय टीका के 
है इसमें लिखा है कि--' क्षुल्लकों के लिये एक वस्त्र का 
ही विधान है दूसरे का नहीं। वे खड़े होकर भोजन भी नहीं 
कर सकते ओर उनके लिये आतापनादि योग भी सर्दव 
निषिद्ध है । 
“यह कथन क्षुल्लक के लिए है, ऐलक के लिए नहीं । 
हे में भी साफ क्षुल्वकों के स्थिति भोजन का निषेध किया 
|| ॥7 
ऐसी शंका भो नहीं करनी चाहिए | क्‍योंकि प्राचीन 
प्रन्थों में ऐलक नाम आता ही नहीं । जिसे आज हम ऐलक 
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कहते हैं उसे ही शास्त्रकारों ने क्षुल्लक नाम से भी लिखा 
है। स्वयं इसो ग्रन्थ में इसके अगले ही श्लोक में इस रहस्य 
को खोल दिया है| यथा -- 
क्षोरं कुर्मणाज्ण होचं वा पाणों भु कृष्ण भाजते। 
कोपोनमात्रतंत्रोड5सो आुल्लक: परिकीतित: ॥ १५६॥ 
अर्थ--क्षौर कराओ चाहे लौच, हाथ में भोजन करो 
चाहे पात्र में वह कोपीन मात्र का धारी क्षुल्लक कहा जाता 
है । 
इससे स्पष्ट हैं कि यहाँ उस ऐलक को भी क्षुल्लक कहा 
गया है जो लॉच करता है, करपात्र में भोजन करता है और 
कौपीन रखता है। इसलिए इस ग्रन्थ में जिस क्षुल्लक के लिये 


स्थितिभोजन करना मना किया है उसे ऐलक भी समझना 
चाहिए। 


यह कथन उस वक्त का हैं जबकि ११वीं प्रतिमा के 
२ भेद नहीं थे एक ही था और उसे क्षुल्लक (टीका में उत्कृष्ट 
श्रावक) ही कहते थे इसी से उसके एक वस्त्र ही बताया हैं। 
आज यह एक वस्त्र ऐलक के माना जाता है ओर क्ष्ल्लक के 
दो वस्त्र ( कौपोन ओर उत्तरीय ) माने जाते हैं | 


यह तो हुई संस्कृत प्राकृत ग्रन्थों की बात | अब हम 
इसकी पुष्टि में भाषा ग्रन्थों के भी तोन प्रमाण लिख देते हैं-- 


(१) पं० बुधजन जी कृत--तत्त्वार्थ बोध पृ० १५६ में 
सिखा है-- 
अईलक महापुनीत, केश लोचे निज करते ६ 
ले करपात्र अहार, बेठि इक भावक घरतें। ८५२॥। 
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(२) दोलत क्रिया कोश में लिखा है कि-- 
झुल्लक, जीमें पात्र संझार, 


ऐलि करें करपात्र अहार। 
भुनिबर ऊभ्ा लेदइ अहार, 
ऐलि' अरथंका बेठा सार ॥ ४२७ ॥॥ 
-- भ्रतिसाथर्णशनाधिकार 


(३) पं० भूधरदास जी कृत पार्श्वपुराण में -- 
यह क्षुल्लक भावक को रोत, 
दृजों ऐलक अधिक पुमोत । 
क्ाके एक कमर कोपीन, 
हाथ कअमण्डल पोछो लोन ॥ १४६७ ॥। 
विधिसों बेठि लेहि आहार पाणिपात्र आगम अनुसार । 
कर केस लु चन अतिधो र, शोत धाम सब सहै शरीर ।। (र्द८ ॥ 
पाणिपान्न आहार, कर अलांजुलि जोड़ मुत्रि । 
खडो रहे तिहिबार, भक्तिरहित भोजन तजं ॥ [र्दर्द ॥। 
एक हाथ में प्रास धरि, एक हाथसों लेय। 
शायक के घर आयके, ऐलक असन करेय ॥ २०० ॥ 
यह ग्यारह प्रतिमा कथन, लिखयो सिधांत मिहार | 
ओर प्रश्न बाकी रहे, अब तिनि को अधिकार ॥ 
-- # था अधिकार ॥ 





१- पैक | 
२---नहाँ के मन्दिर जौ के शास्त्र भण्डार में जो हस्त लिखित पाश्वे- 


पुराण है उस में भी यही पाठ है । 
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तीनों ही भाषा ग्रन्थों में ऐलक के लिए बठा भोजन 
लिखा है। साथ ही दौलत क्रिया कोश में अर्यका के लिये 
भी बैठे भोजन करने का विधान किया है। भगवती 
आराधना अध्याय १ गाथा ८३ की वचनिका में पण्डित 
प्रबर सदासुख जी सा० ने भी आयिका के लिये बेठकर 
आहार ग्रहण करने की वात लिखी है। आयथिका उपचार 
महाव्रती होती है जबकि क्षल्ल+%-ऐलक पंचम गुणस्थानी 
अणुबती ही होता है ऐसो हालत में जब आथिका तक बेठा 
भोजन करती है तो क्षुल्लक-ऐलक खड़े भोजन कंसे कर 
सकता है ? यह तो साधारण बुद्धि भी सोच सकता हैं। खड़ा 
भोजन तो निग्न॑श्थ महाक्ती साधु ही करता है इसीलिए साधु 
के ही २८ मूलगुणों में (स्थिति भोजन' नाम का एक मूल गुण 
बताया है, अन्य के नहीं । स्त्रियों में क्षुल्लिका और आयिका 
पद ही होता हैं ऐलिका पद नहीं । 

पं० भूधरदास जी ने एक नई और बात लिखी है। वे 
लिखते हैं कि-मुनि जो पाणिपात्र में आहार करते हैं वे अंजुली 
जोड़ कर करते हैं परन्तु ऐलक अंजुली जोड़ कर नहीं करते । 
वह तो एक हाथ पर धरे हुए ग्रास को अपने दूसरे हाथ से 
उठा कर खाता है । न मालूम भूधरदास जी ने यह बात किस 
आधार से लिखी हैं। सम्भव हैं कि यह ठीक हो क्योंकि इस 
विषय के ग्रन्थों में सामान्यरूप से प्राणिपात्र आहार का 
उल्लेख मिलता द्वे । दोनों ही तरह को पाणिपात्र कह सकते 
हैं। विद्वानों को इसकी खोज करनी चाहिए। १० भूधरदास 
जो इस स कथन को सिद्धांत के अनुसार लिखा बताते हैं । 


यहाँ पर एक आक्षेप का समाधान करना अनुचित न 
दोगा, कुछ भाई कहते हैं कि--“अगर ऐलक मुनि को तरह 


। [ #% जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 
घड़े भोजन करते हैं तो एक ऊँची क्रिया करते हैं इसमें बुराई 
क्या हुई” इसके उत्तर के पहिले यह जान लेना जरूरी हैं कि 
मुनि खड़े भोजन क्‍यों करते हैं? इसका कारण पद्मनन्दि पंच्- 
विशतिका में यों लिखा है कि-- 

थावस्मे स्थितिभोजने5स्ति हृढ़ता पाध्योश्ल संयोजने। 


सुडुचेतानरह॑ रहाम्वथ विधावेषा प्रतिशा यतेः । 
प्रोल्लासिन: सन्‍्मुनै । 


कायेषप्पस्पुहचेत 
नें हु येतेन दिविश्थिति ने नरके संपदच्यते तद्िना ॥ ७३ भ० १ 
अरथं--जब तक मेरे खड़ा रह कर भोजन करने और 
दोनों हाथों के मिलाने में हढ़ता रहेगी तभी तक आहार 
करू गा अन्यथा त्याग करूँगा ऐसो यति की प्रतिज्ञा होती है । 
इसी प्रतिज्ञा को दिखाने के लिए मुनिजन दोनों हाथ को 
अंजुलि निलाये हुये खड़े रहकर भोजन करते हैं। वरना 
इससे कोई शरीर से निःस्पूही और समाधिमरण में उत्साही 
मुनि को स्व नहीं मिलता और न उसके बिना नरक ही ।* 


निम्न श्लोकों में सोमदेव ने भी ऐसा दी कहा है-- 
मन स्वर्गाय स्थितेलु क्ति म॑ श्यक्तषयास्थिते: पुमः | 
किलतु संयर्सलिलोकेडस्मिनू सा प्रतिशा्मिष्पते ॥ 
पाणिपाजं॑ भिसत्येतचछकिश्यथ स्थिति भोलते । 
कायतसायबहूं भुझ्जे.. रहास्याहार्मन्यथा ॥ 
-- 'तोसरा कार्य 

जुट १० गजाधरलाल जी ने जो उक्त प्रन्थ में इसका असुवाद किया है 

बह बहुत ही स्थलित है । 





ऐलक चर्या क्या होनी चाहिए और क्या हो रही है ?] [ ७३ 


मूलाचार संस्कृत पृष्ठ ४४, अनगार धर्मामृत संस्कृत 
पृष्ठ ६८२, भाज्यार सार पंच्रमोधिकार श्लोक १२२ में भी 
मुनि के स्थिति भोजन में यहो कारण बताया गया है | 


पाठक समझ गये होंगे कि मुनि जो खड़े आहार लेते हैं 
उसमें कितनी भीषण प्रतिज्ञा है। ऐसे कठिन अनुष्ठान के 
लिये श्रावक को अयोग्य समझ्नकर ही ग्रन्थों मे ११ वीं प्रतिमा- 
धारी के लिए बंठे भोजन की आज्ञा प्रदान की गई है । और 
इसी आधार पर शायद भूधरदास जी ने पाश्वंपुराण में ऐलक 
के लिये अंजुली जोड कर भोजन करने का भो उल्लेख नहीं 
किया मालम होता है। जो ऐलक कोपीन मात्र को नहीं त्याग 
सकता उसमें इतना साहस कहाँ से आ सकता है ? जौर इसी- 
लिये उसके आतापनादि योगों का भो निषेध शास्त्रों में किया 
गया जान पड़ता है। खुद पं० वामदेव ने भावसंग्रह में ११ 
वों प्रतिमा वाले के वीरचर्या न होने का कारण कौपीन मात्र 
वरिग्रह बतलाया है। वह वाक्य इस प्रकार है-- 


ओरचर्या न॒तस्यात्ति बस्खसंड परिग्रहात्‌' ! ५७८ । 


सोचने को बात है अगर ऊंची क्रिया के बहाने शास्त्र- 
विरुद्ध प्रवृत्ति की जायेगो तो--आधथिका-क्षुल्लक व ब्रहमचारो 
गण भी खड़े भोजन करना प्रारम्भ कर देंगे फिर उन्हें कंसे 
रोका जायगा ? अतः: शास्त्रानुसार प्रवृत्ति करने में ही सबका 
हित है इसी से त्यागी वर्ग में अनुशासन बना रहेगा, अन्यथा 
स्वछन्दता फंल जायेगी। अगर ऐलक शुद्ध मन सेऊचों 
क्रिया पालने को भावना रखते हैं तो साहस करके लंगोटी 
छोड़ दें फिर उन्हें कोई खड़े भोजन से रोकने वाला नहीं 
मिलेगा । 


७४ ] [ #ै जेन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


इस प्रकार इस विषय में जितना भो विचार किया 
जाता है किसो भी तरह ऐलक के लिये खड़ा भोजन सिद्ध 
नहीं होता । इस विषय के सभी संस्कृत प्राकृत के उपलब्ध 
ग्रन्थ देखे गये उनमें कोई एक भी ऐलक को खड़े आहार की 
आज्ञा नहीं देता और किसी में भी यह लिखा नहीं मिलता 
कि ऐलक के वास्ते परव॑ंतिथियों में प्रोषधोपवास करने का 
नियम नहीं है। इतना विवेचन किये बाद भो यदि किसी 
अर्वाचीन मामूलो ग्रन्थ में इसके विरुद्ध लिखा मिल जावे तो 
वह प्रमाण नहीं माना जा सकता। क्योंकि आधुनिक किसी 
भी ग्रन्थ का कोई भी शास्त्रीय विधान तब तक मान्य नहीं 
हो सकता जब तक कि उसका समर्थन पर्वाचार्यों के ग्रन्थों 
से न होता हो। मुझे उस वक्त बड़ा आश्चयं होता है जब मैं 
वर्तमान के कुछ पण्डितों की लिखी हुई छोटी मोटी पुस्तकों 
में ऐलक के लिये खडा भोजन का कथन पढ़ता हैँं। बगैर 
शास्त्रों के देखे यों ही किसी सुनी धुनायी वात को शास्त्र का 
रूप दे देना बहुत ही बुरा दैं ऐसी पद्धति पण्डितों को शोभा 


नहीं देती । 


जो ऐलक मुनियों की बराबरी करने के लिये पूर्वाचार्यो 
के ग्रन्‍्थों में आशा न होते भी खड़ा भोजन करता है और 
पर्व तिथियों में उपवास नद्ठीं करता वह शास्त्र विहित चर्या 
नहीं करता है। उसकी इस प्रवृत्ति का विचा रशील शास्त्र- 
वेताओं को पर्याप्त विरोध करना चाहिये। विज्ञजनों की 
उपेक्षावृत्ति से ही शास्त्र विरृद्ध रोतियों का जन्म होता है । 
इति । 


सम्पादकोय गोट--लेखक ने बहुत श्रम करके लेख 


ऐलक चर्या क्या होनी चाहिए और क्‍या हो रहो है ?] [ ७५ 


लिखा है विद्वानों को विचार करके इस विषय में अपना मत 
प्रगट करना चाहिये । 


हम भी प्रमाण संचित करने का प्रयत्न कर रहे हैं 
परन्तु अभो तक लेखक के विरोध में सिवाय रुृढ़ि के और 
कोई प्रमाण नहीं मिला है। मूलचन्द किशनदास कापड़िया 
स्रत द्वारा संगृहीत प्रकाशित (वीर सं० २४४०) “ल्षेपन क्रिया 
विवरण” पुस्तक के पृष्ठ १३ पर लिखा है--ऐलक पदवीमाँ 
विशेषता एछे कि--'उभारही ने पाणिपात्रज आहारज करे” 
किन्तु यह किसी भ्रमवश या गलती से लिखा गया है क्योंकि 
इसके लिए कोई प्रमाण या आधार वहाँ नहीं दिया गया है । 
यही हालत पं० होरालाल जो शास्त्री की हैं उन्होने भी 
श्रावकाचार संग्रह भाग ४ की प्रस्तावना पृष्ठ €३ में ऐलक 
के खड़े भोजन करने की बात लिखी है जो निराधार है। 


५ 


सशलहप८अाापापमबन्‍मक, 


पं० टोडरमल जी 
और शिथिलाचारो साधु 


जिन देव-शास्त्-गुरू की हम नित्य पूजा करते हैं उनमें 
देव शास्त्र के साथ गुरू का नाम भी जुड़ा हुआ हैं। इससे 
प्रगट होता है कि -गुरू यानी सुनि का पद भी कम महत्व 
का नही है। गृरू के लिये एक कवि ने यहाँ तक लिख दिया 
हैं कि--'वे गुरू चरण धरे जहाँ जग में तीरथ होइ । ऐसे 
महान्‌ पद के धारी मुनि भी केवल वेषमात्र से ही थुनिन 
होने चाहिए, किन्तु वेष के अनुसार उनमें मुनिपने का वह 
उज्ज्वल चारित्र भी होना चाहिये जो मुनियों के आचार 
शास्त्रों में लिखा है। आचाय॑ समन्‍्तभद्र स्वामी ने रत्नकरण्ड 
श्रावकाचार में गुरू का लक्षण इस प्रकार लिखा है-- 

विषयाशावशातोतो: निरारंशो5$१९रि ग्रह: । 
शानध्यानतपोरक्तस्तपल्‍्यो स प्रशस्यते ॥ 

अर्थे--जो इन्द्रियों के विषयों की आशा से दूर रहता 
हुआ आरम्भ परिग्रह से रहित और ज्ञान-ध्यान तप में 
तललीन रहता है, वही प्रशंसनीय मुनि कहलाता है । 

इस महान पद की सुरक्षा के लिए हमारे पूर्वाचार्यों ने 
मुनियों के शिथिलाचार पर बड़ी कड़ी दृष्टि रक्‍्खी है। वेष- 
मात्र को तो उन्होंने आदरणीय ही नहीं माना है। उन्होंने इस 
दिशा में सावधान रहने के लिए मुनिभक्तों को जो आदेश दिया 
है उसके कुछ नमूने हम यहाँ लिख देना उचित समझते हैं-- 


प॑ं० टोडरमल जी और शिथिलाचारी साधु ] [ ७७ 
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मोधासायं में सम्यक्त्य ओर चारित्ञ का हो सर्वाधिक 
महत्व है। इसलिए गुणस्थानों का क्रमसम्यकक्‍्ट्थ ओर चारित्र की 
अपेक्षा से है, शान की अपेक्षा से नहों है। ज्यों ज्यों चारित्र 
बढ़ता जावेगा त्यों त्यों ही आत्मा ऊपर के गुणस्थानों में चढ़ता 
जावेगा | ऐसो बात ज्ञान को वृद्धि के साथ नहों है--शान बढ़ता 
रहे तब भी गुणस्थान बढ़ता नहीं । 
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सबसे पहिले इस विषय में हम महर्षि कुन्दकुन्द की 
वाणी उद्धृत करते हैं -- 
अस्संजद ण बंदे वत्यविहीणोवि सो ण बंदिश्जों १ 
दोण्निजि होति समाणा एगोषिण संजदो होबि।॥ २६ ॥॥ 
लि “इर्शनपाहुड़” 
अर्थ-असंयमी कहिये जो कि महाव्रती नहीं है--गृहस्थ 
है उसकी वन्दना न करे । और जो वस्त्र त्याग कर नग्नलिंगी 
बन गया है परन्तु सकल संयम का पालन नहीं करता है वह 
भी बन्दना के योग्य नही है | दोनों ही यानी ग्ृहस्थ और मुनि 
वेषी एक समान हैं। दोनों में एक भी संयमी-महात्रती नहीं 
है 





। 
उब्किटुसोंहु चरियं बहुपरियम्मो य ग़रूयभारो य । 
जो विहर्‌इ सच्छदं पाव गच्छेदि होदि मिच्छत ॥। <॥। 
3 'सत्र पाहुड़ 
अथे--जो स्वच्छन्द कहिये जिमसूत्र को उलंघन कर 
प्रवतता है, वह उत्कृष्ट सिह--चा रित्न का धारी, बहुपरिकर्म- 
बाला और गच्छतायक ही क्‍यों न हो तब भी वह पापी और 
मिथ्याहृष्टि ही है । 
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भावषिसुद्धणिमिस' बाहिरगंबल्स कोरए आओ । 
बाहिरयाओ बिहलो अब्भंतरगंबजुत्तस्स ।। ३॥ भा. पा. 
अर्थ--भावों को निर्मल रखने के लिये बाहिर में परि- 
ग्रहों का त्याग किया जाता है। त्याग करके भी जो अभ्यंतर 
परिग्रह कहिये विषय कषायादि का धारी है तो उसके बाहय- 
त्याग निष्फल है । 
भावबिमुर्तो सुत्तो णव मुर्तो बंधवाइमिटोज | 
इय भाविऊण उज्म्तसु गंथं अब्मंतरं धोरा।॥ ४३॥। 
देहाविचससंगो माणकसाएण कलुलिओ धीर । 
अतसावणेण जादो बाहुबलो कित्तियं काल ॥। ४४ ॥ 
-- “भावपाहुड़ 


अर्थे--जो रागादिभावों का त्यागो है वही त्यागी माना 
जाता है। केवल कुटुम्बादि के त्याग कर देने मात्र से हो कोई 
त्यागी नही कहलाता है। हे धोर ! ऐसो भावना रखकर तू 
अभ्यन्तर परिग्रह जो रागादि भाव उनका त्याग कर । 
देहादि से ममत्व त्याग परिग्रद छोड़कर कायोत्सर्ग में 
स्थित हुए बाहुबली मानकषाय से कलुषितचित्त हुए कितने 
ही काल तक ( एक वर्ष तक ) आतापन योग में रहे तो उससे 
क्या हुआ ? कुछ भी सिद्धि न हुई। 
भावेण होइ णरगो बाहिरलिंगेण कि थे णगगेण । 
कस्सपयड़ोण णियरं॑ णासइ भावेण वध्येण।॥ ५७॥ 
-- “भावपाहुड़ 
अथ--भाव से भी तग्त होना चाहिये, केवल बाहरी 
नग्नवेष से हो क्‍या होता है ? जो द्रव्यलिग के साथ-साथ 
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भावलिंग का धारी है वही कर्म प्रकृतियों के समूह का नाश 
करता है | 
बहुदोसाणाबासो घुमलिणचित्तो ण सावयसभो सो ॥॥ १५३ ॥ 
अर “पावपाहुड़' 
अर्थ--जो साधु मलिनचित्त हुआ मुनिचर्या में अनेक 
वोष लगाता है वह श्रावक' के समान भी नहीं है । 
घुषसिड्धी तित्थथवरों चउणाणडुदों करेह् तवयरणं। 
जाऊण धुदं॑ कुस्जा तबपरणं जाणजुसों जि॥ ६० ४ 
-- “मोक्षपाहुड़ 
अर्थ--चा रज्ञान के धारी और जिनकी सिद्धि निश्चित 
है, ऐसे तीर्थद्धुर भी तपश्चरण करते हैं ऐसा जानकर विद्वान्‌ 
मुनि को भी निश्चय से तपस्या करनी चाहिये । 
सुहेण भाषिदं णाणं दुहे जावे विणस्सदि। 
तसहा जहाबलं जोई अप्पा दुक्खेहि भावय॥ ६२ ॥ 
नह “मोक्षपाहुड़” 
अर्थ--सुख की वासना में रहा ज्ञान दुख पड़ने पर नष्ट 
हो जाता है। इसलिये योगी को यथा शक्ति दुख सहने का 
अभ्यास करना चाहिये। अर्थात्‌ परीपहों को सहना चाहिये । 
जाणं॑ चरित्तहो्ण लिगर्गहणं च दंसणविहृणण । 
संजमहीणों य तथो जइ चरह णिरत्थयं सब ॥ ५४ 
-- ' शीलपाहुड़" 
अर्थ--चा रित्रहीन ज्ञान को, सम्यक्त्वरहित लिगग्रहण 
को और संयमहीन तप को यदि कोई अआचरता है तो ये सब 
उसके निरथंक हैं। 


च्ण्ण |] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


थो विसयलोलएहि णाणोहिं हविज्ज साहिदो मोक्‍्खो । 
तो सो सच्चइपुलो दसपुव्योओ वि कि गयो जरथं ॥३०॥ 
- “शोलपाहुड़ 
अर्थ--यदि इन्द्रिय--विषयों के लोलुप्ी शास्त्रज्ञानियों 
ने ही मोक्ष साध लिया होता तो दशपूर्वों का ज्ञाता द्वोकर 
भी सात्यकिपुत्न-रुद्र नरक में क्‍यों जाता ? 


यह तो हुआ श्री कुन्दकुन्द स्वामी का उपदेश | इन्हीं 
सब्रका सारांश आचाय॑ श्री समन्तभद्र स्वामी ने रत्नकरण्ड 
श्रावकाचार में एक ही पद में कह दिया है । 


गृहस्थोी सोक्षमार्गस्थो निर्मोहों नंव सोहबानु । 
अनगारो ग्रहों श्रयान्‌ निर्मोहों मोहिनो सुने: ॥ 


अरथें--गृहस्थ यदि निर्मोही है तो वह मोक्षमार्ग का 
पथिक है । किन्तु मुनि होकर मोह रखता है तो वह मोक्ष मार्ग 
का प्थिक नहीं है। मोही मुनि से निर्मोही गृहस्थ श्रेष्ठ माना 
जाता है। 

आबजाये गरुणभद्र को तो बन को छोड़ रात्रि में बस्ती 
के समीप आ जाने मात्र भुनियों की इतनी सी शिथिलता भी 
सहन न हुई है। वे आत्मानुशासन में लिखते हैं-- 


इतस्लतश्स त्रस्यंतों विभावाया यथा सूृगा:। 
बनाद्विशन्त्युपप्राम॑ कलो कब्ट तपस्थचिनः ॥ १६७ ॥ 


अर्थ--जिस प्रकार इधर उधर से भयभीत हुए गीदड 
रात्रि में बन को छोड़ गाँव के समीप आ जाते है, उसी प्रकार 
इस कलिकाल में सुनिजन भी बन को छोड़ राद्नि में गाँव के 
समीप रहने लगे हैं। यह खेद की बात हैं। 
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रानी रेवती की कथा में आचाय महाराज ने शआाविका 
रेवती को तो आशीर्वाद कहला भेजा | परन्तु वहीं पर रहने 
वाले ग्यारह अज्भ के पाठी किन्तु चारित्र भ्रष्ट भव्यसेन मुनि 
को आशोर्वाद कहला यहीं भेजा ।। मोक्षमार्ग में सम्यवत्व और 
चारिन्न का ही सर्वाधिक महत्व है। इसलिए गुणस्थानों का 
क्रम सम्यवत्व और चारिचत्र की अपेक्षा से है, ज्ञान की क्षपेक्षा 
से नहीं है । ज्यों-ज्यों चारित्र बढ़ता जायेगा सयों त्यों ही आत्मा 
ऊपर के गुणस्थानों में चढता जावेगा | ऐसी बात ज्ञान की वृद्धि 
के साथ नहीं है- ज्ञान बढता रहे तब भी गुणस्थान बढ़ता 
नहों। अल्पश्रत वे धारी शिवभृति मुनि ने अपना तुसमाष को 
घोषते हुए सिद्धि को प्राप्त कर लिया | यही बात मूलाचार में 
कही है-- 

धीरो बहरग्मपरो थोवं हि य सिक्लिवृूण सिज्कवि हु । 
जय सिज्लदि वेरग्गविहीणों पढिवृण सथ्वसत्याई॥॥३॥ 
-- सूलाचार-“समय साराधिकार” 

अर्थ--धी रवीर वेराग्यपरायण मुनि तो थीड़ा पढ़ लिख- 
कर ही सिद्धि को पा लेता है। किन्तु वेराग्यहीन मुनि सब 
शास्त्रों को पढ़कर भी सिद्धि को नहीं पाता है। 

इन सब उल्लेखों में मुलि के निर्मल चारित्र को भ्रधा- 
नता दी है। अर्थात्‌ किसो मुनि में अन्य सभी गुण हों और 
चारित्र फी उज्ज्वलता नहोतो सब निरथंक है। 


यह तो हुआ पूर्वाचायों का कथन | तलद्दनन्तर थि० सं० 
१३०० के करीब में मुनिवेषियों का जो कुछ हाल था उसे देख- 
कर पं० आशाधघर जी ने अनगार धर्मामृत के दूसरे अध्याय 
में अपने निम्न विचार व्यक्त किये हैं-- 
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सुदां सांव्यवहारिकों. त्रिजगतीवंश्ामपोशाहतों, 
बा्मा केचिवहंयवों व्यवंहरन्त्यन्ये बहिसतां अिताः। 
लोक भूृतवदाविशंत्यवशिनस्तच्छायया चापरे, 
म्लेश्छन्तीहू तकरित्रधा परिचय पु वेहमोहैस्त्यज ।॥। 6३ ॥॥ 


इस पद्य का अर्थ आशाधर जी ने स्वोपज संस्कृत टोका 
में जेसा किया है उसका हिन्दी अनुवाद निम्न प्रकार है- 


वर्तमान काल में एक प्रकार के अहंकारी साधु तो वे 
हैं जो समीचीन रूप से व्यवहार में आने वाली और तीन जगत 
में बन्दनीय ऐसी आहंतीमुद्रा जिनमुद्रा को छोड़कर उससे 
उल्टी जटा रखना, भस्म रमाना आदि विपरीत मुद्रा को 
धारण किये हुए है वे तो तापसी आदि हे। जिस प्रकार क्षृद्र 
लोग खोटे सिक्‍के (मुद्रा) बनाकर प्रचार में लाते हैं उसी 
प्रकार ये तापसी विपरोत मुद्रा को धारण कर साधु नप्म से 
प्रचार में आ रहे हैं| दूसरी प्रकार के साघ वे हे जो द्रव्य जिन- 
लिंग के घारी बाहर से यानी शरीर से (नकि मनसे ) 
जिन मुद्रा को धारण कर जेन मृनि कहलाते हैं किन्तु इन्द्रिये 
उनके वश में नहीं €। वे धामिक लोगों से अनेक ऐसी 
चेष्टायें कराने है जंसे उनको कोई भत लग गया हो। अर्भाव॑ 
बाहर से जन थुनिका वेव देख कर त्रिचारे धर्म पिपासु 
भोले जनी उन पर ऐसे आकर्षित हो जाते हे कि वे मुनि जैसा 
कहते हे बसा ही वे करने लग जाते हैं। उन भोले भाज़क लोगों 
की ऐसो चेट्टा देखने से ऐसा प्रतोत होने लगता है कि मानों 
इन जेनी भाइयों को कोई भूत-प्रेत लग गया है जिससे बावले 
होकर यद्वा तद्ा चेप्टायें करते हें । तथा तीसरी प्रकार के 
साधु वे हैं जो द्रव्य जिनलिंग को धारण करके मठों में निवास 
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करते हेैं। और मठों के अधिपत्ति बने हुए हें। वे जिनलिग की 
नकल करके मुनियों की तरह दिखते हुए म्लेच्छों के समान 
लोक विरुद्ध व शास्त्र विरुद़ आचरण करते हैं। इस प्रकार ये 
तीनों ही तरह के कुत्सित साधु मानों मनुष्य शरीर के आकार 
में साक्षात्‌ मोह के रूप ही हें। ऐसा जान कर सम्यकत्व के 
आराधक भव्य जीवों को चाहिये कि वे इनको न तो मन से 
अनुमोदना कर न वचन से प्रशन्सा करें और न काय से संसर्ग 
रक्‍्खें! । 
इस वक्तव्य में पं० आशाधर जी ने द्रव्यलिंगी के धारी 
उन नग्न जेन मुनियों को भी खोटे तापसियों की श्रेणी में बेठा 
कर उन सबको हो उन्होंने पुरुषाकार मोह मिथ्यात्व बताकर 
उनसे संसगग न रखने का उपदेश दिया है, यह खास तौर पर 
ध्यान देने की चीज है। पण्डितआशाधर जी ने अपने मन्तव्य 
की पुष्टि में यहाँ एक पुरातन श्लोक भी उद्धृत किया है 
जिसमें लिखा है कि ऐसे ही कुसाधुओं ने भगवान जिनेन्द्र 
के निर्मेल शासन को मलिन किया है। यथा-- 
पण्डित धत्रंष्टचारित्रंबंठरेश्व तपोधने: 
शासन जिनचन्द्रस्थ निर्मल मलिनी कृत स्‌ ॥। 
आशाधर जी के इस प्रकार के उल्लेख से साफ प्रगट 





१-- (लेख विस्तार के भय से हमने यहाँ टीका के संस्कृत वाक्‍यों को 
नहीं लिखा है। इतना जरूर है कि पं० आशाधर जो ने संस्कृत 
टीकः में जैना लिखा है उसी को हृवहू हमने हिन्दी में लिख दिया 
है। हमने अपनी तरफ से बढ़ाकर कुछ भी नहीं लिखा है यह 
बात मूल पुस्तक से मिलाकर कोई भी देख सकता है ।) 
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होता है कि- वे भी जैन मुनियों के शिथिलाचार के सख्त 
बिरोधी रहे हैं। 

एक बात ऊपर लिखनी रह गई है वह यह कि--प्- 
नन्दिपंचविशतिका में शय्या हेतु तृमादि का ग्रहण भी मुनियों 
के लिये लज्जाजनक बताया है। यथा-- 


दुर्ष्पानार्थभक्श कारणमहो निम्नेन्धताहानसे । 
शब्याहेतुत॒णाक्षपि प्रशसिनां लज्जाकरं स्थीकृतम्‌ ।। 
यतसत्कि न गहस्थयोग्यमपरं स्वर्णादिक सांप्रत। 
निप्रथेष्यपि जेसदस्ति नितरां प्राय प्रविष्टः कलिः ।१५३।। 


अर्थ--शय्या के निमित्त जहाँ तृणादि ( पयाल ) का 
अ्रहण भी मुनियों के लिये लज्जाजनक है। क्योंकि तृणादि 
दुध्यान और पाप के ब7ण है, उनका उपयोग करे से निग्र - 
धता में भी हानि पहुँचती है- तब यदि आजकल के निम्न न्थ 
साधु लोग गृहस्थ योग्य भय स्वर्ण, वस्त्र, रुपया, पंसा, घड़ी 
( बाच ) मठ, मकान, खेत आदि रखते हैं तो समझना चाहिये 
कि घोर कलिकाल आ गया | 

अब हम लेख के शोीर्णक के अनुसार पं० टोडरमल जो 
का इस विषय में क्या मत था, यह बताते हैं-- 


देश भाषा में ग्रन्थ बनाते वाले पिछले पण्डितों में श्री 
पं० टोडरमल जी साहब बड़े हो गम्भीर विच्ारक और 
मननशील विद्वान हुए हैं। उन्होंने देश भाषा में अभतपूर्य 
भर उच्चकोंटि का एक मोक्षमार्ग प्रकाशक नामक स्वतन्त्र 
ग्रन्थ का निर्माण किया है, जिसमें जैन भर्म के कई विंषयों पर 
बड़े ही मार्मिक ढंग से ऊहापोह किया गया है। यह ग्रन्थ 


प॑० टोडरमल जी और शिथिलाचारी साधु | [ ४५ 
प्रत्येक जिज्ञासु के पढ़ने योग्य है। इसी में साधुओं के 
शिथिलाचार के विषय में भी विशद विवेचना की है| उसके 
हम यहाँ दो उदाहरण देते हैं। ये सब उद्धरण उसके ६ वें 
अधिकार के हैं-- 

“बहुरि इनि भषी निविप केकेई भेषी अपने भेषी की 
प्रतीति करावने अथि किचित्‌ धर्म का अंग को भी पालें हैं। 
जैसे खोटा रुपेय्या चलावने वाला तिस विष किछ चांदी का 
भो अश राखे हैं। त॑से धर्म का कोऊ अंग दिखाय अपना 
उच्च पद मनाव है। इहां कोई कहै कि ( उन्होने ) जो धर्म 
साधन किया ताका तो फल होगा । ताका उत्तर-जैसे उप- 
वास का नाम धराय कणमात्र भो भक्षण कर तो पाषी है। 
अर एकासन का नाम घराय किवित्‌ ऊन भोजन ( पूरे भोजन 
में कुछ कम ) करे तो भी धर्मात्मा है। तंसे उच्चषदबी का 
नाम धराय तामेँ किचित्‌ भी अन्यथा प्रवर्ते तो महापापरी 
है। अर नीची पदवी का नाम धराय किछु भी धर्मंश्ताधत कर 
तो घर्मात्मा है। जाते धर्मंसाधन तो जेता बने तेता ही कीजिये 
किछू दोष नाहीं, परन्तु ऊचा नाम धराय नीची क्रिया किये 
महापाप ही हो है। सोई षट्पाहुड़ विषें कुन्दकुन्दाचार्य करि 
कहा है-- 

जहू जायरूवसरिसों तिलतुसभित ण गहूदि अत्थेसु । 
जद रेड अप्पयहुय॑ तत्तो पुण जाइ जिग्योयं ॥ १८ ॥। 
ब 'सुश्रपाहुड़' हे 
याका अर्थ-सुनिपद है सो यथाजातरूप सदुश् है। जंसा 
जन्म होतें था तैसा नग्न है । सो वह मुनि अर्थ जे धनवस्थादिक 
वस्तु तिन वियें तिलतुषमात्र भो प्रहण न करं। बहुरि कदाचित्‌ 


दाद. ] [ # जैन निवन्ध रत्नावली भांव २ 


अल्प या बढ्ठत वस्तु ग्रहें तो तिसतें निगो३इ जाय। सो इहां 
देखो यूहस्थपने मैं बहुत परिग्रह राखि किछू प्रमाण करे तो 
भी स्वर्ग का अधिकारी हो है । अर मुनिपने मैं किचित्‌ परियग्रह 
अंगीकार कियें ही निगोद जाने वाला हो है। ताते ऊँचा नाम 
धराय नीची प्रवृत्ति युक्त नाहीं । 
अब इहां कुयुक्ति करि जे तिनि कुगृुरुनि का स्थापने 
करे हैं तिनिका निराकरण कीजिये है। तहां वह कहै हैं-गरु 
बिना तो निगुरा होय, अर बंसे गुरु अबार दीसे नाहीं, ताते 
इनही को गुर मानना । 
ताका उत्तर--निगूरा तो बाका नाम है जो गुरु मारने 
- ही नाहीं । बहुरि जो गुरु को तो माने अर इस क्षेत्र विषें गुरु 
का लक्षण न देखि काहू को गुरु न माने तो इस श्रद्धान तें तो 
निगुरा होता नाहीं। जैसे नास्तिक तो वाका नाम है जो' 
परमेश्वर को मान ही नाहीं | बहुरि जो परमेश्वर को तो माने 
भर इस कल़ेनत्र विष परमेश्वर का लक्षण न देखि काह को 
परमेश्वर न मान तो नास्तिक तो होता नाहीं | तेसे ही यह 
जानना । 
बहुरि वह कहै है जेनशास्त्रति विर्ष अबार केबली का 
तो अभाव कह्या है, मुनि का तो अभाव कह्या नाहीं। 
ताका उत्तर--ऐसा तो कह्मा नाहीं इनि देक्षनि ब्रिचे 
संदभाव रहैगा । भरतक्षेत्र विष कहैं है सो भरतक्षेत्र तो बहुत 
बड़ा है। कहीं सदृभाव होगा तातें अभाव न कह्या है। 
तुम रहो हो तिस हो क्षेत्र वि्षे सदृभाव मानोगे तो जहां ऐसे 
भी गुरु न पावोगे, तहाँ जावोगे तब किसको गुरु मानोगे । 
जेसे हंंसनि का सद्भाव अबार कह्मा है अर हंस दीसते नाहीं 
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तो और पश्नीनि कों तो हंस मात्या जाता नाहीं | तैसे मुनि 
का सदभाव अबार कहद्दया। है, अर मुनि दीसते नाहीं तो औरनि 
कों तो मुनि मान्या जाय नाहीं । 

बहुरि वह कहै है एक अक्षर का दाता को गुरु माने 
है। जे शास्त्र सिखावे या सुनावे तिनिकों गुरु केसे न मानिये ?. 


ताका उत्तर-गुरु नाम बड़े का है। सो जिस प्रकार 
की महतता जाक॑ संभव तिस प्रकार ताकों गुरु संज्ञा संभव जंसे 
कुल अपेक्षा माता पित। को गुरु संत्रा है। तेसे ही विद्या 
पढ़ावने वाले को विद्या अपेक्ष/ गुरु संज्ञा है। यहाँ तो धर्म का 
अधिकार है। तातें जाक॑ धर्म अपेक्षा महंतता संभव सो ही 
गुरु जानना । सो धर्म ताप्त चार्गित्र का है। “चारित्त खलु 
धम्मो ( प्रवचनसार १-७ ) ऐसा शास्त्रविषे कह्मा है। तातें 
चारित्र का घारक हो को गुरु संज्ञा है। बहुरि जंसे भूतादिक 
का भी नाम देव है, तथापि यहा देव का श्रद्धान विष अरहंत 
देव ही का ग्रहण है; तंसे औरनिका भो नाम गुरु है, तथापि 
इहां श्रद्धान बिषें निम्न न्‍्थ ही का ग्रहण है। सो जिन धर्म बिषे 
अरहंत देव निग्रथ गुह ऐसा प्रसिद्ध वचन है ।”“““तातें बाह्य 
आभ्यन्तर परिग्रह रहित निभ्रथ मुनि है सो हो गुरु जानता । 

यहाँ कोऊ कहै-- ऐसे गुरु तो अबार यहाँ नाहीं । ताते 
जसे अरहंत को स्थावना प्रतिभा है तंते गुइनिको स्थापना ये 
भेषधारो हैं । 

ताका उत्तर--जसे राजाजी की स्थापना चित्रामादिक 
करि करें तो राजा का प्रतिपक्षी नाहीं। अर कोई सामान्य 
मनुथ्य अपपको राजा मनाबे तो राजा तिध्षका शअतिपक्षी होइ | 
तेसे अरहंतादिक की पराषाणादि विें स्थापना बनादे तो 
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. तिनिका प्रतिपक्षी नाहीं।अर कोई सामान्य मनुख्य'आपको 
मुनि मनावे तो वह .मुनिनिका ग्रतिपक्षों भया। ऐसे भी 
स्थापना होती होय तो अरहन्त भो अपको मनायो । 


बहुरि वह कहै है--अबार श्रावक भी तो जेसे सम्भव 
तेसे नाही । तातें जैसे श्रावक तैसे मुनि । 


ताका उसर--शक्षावक संज्ञा तो शास्त्रविष सर्व गृहस्थ 
जेनी को है। श्रेणिक भी असंयमी था ताकों उत्तर पुराण विष 
श्रावकोत्तम कह्या। बारह सभाविषें श्रावक कहे, तहाँ सर्व 
अतधारी नथे, जो ब्रतधारी होते तो असंयत सनुर्यनिकी 
जुदी संख्या कहते सो कही नाहीं। ताते गृहस्थ जेनी श्रावक 
नाम पावे है। अर मुनिसंज्ञा तो निग्न॑त्थ बिना कहीं कही 
नाहीं ।“मुनि के अद्वाईस मूलगुण हैं सो भेषीनिके दीसते 
नाहीं। ताते मुनिपनों काहु प्रकार करि संभव नाही। बहुरि 
गृहस्थ अबस्था विष तो पूर्व जम्बू कुमारादिक बहुत हिंसादिक 
कार्य किये सुनिए हैं। मुनि होय करि तो काहूने हिसादि कार्य 
किये नाहीं, परिग्रह राखे नाहीं, ताते ऐसी युक्ति कारजकारी 
नाहीं । बहुरि देखो आदिनाथजी के साथ च्यारि हजार राजा 
दीक्षा लेय बहुरि भ्रष्ट भये तब देव उनको कहते भये-जिनलिंगी 
होय अन्यथा प्रवर्तोगे तो हम दड़ देंगे। जिनलिग छोड़ि तुम्हारी 
इच्छा होय सो तुम करो। तातें जिनरलिंगो कहाय अन्यथा 
प्रवते ते तो दंडयोग्य हैं, बंदनादियोग्य कैसे होय ? “अन्य जीव 
उनकी सुक्षषा आदि कर हैं ते भी पापी हो हैं। पदुमपुराणा- 
बिपें यह कथा है--जो श्र ष्ठी ( सेठ ) धर्मात्मा चारणभुनिति 
को ज़मतें भ्रष्ट जानि आह्वार न दिया तो प्रत्यक्ष अष्ठ तिनकों 
दानादिक देना कंसे सम्भव ? 
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यहाँ क्रोऊ कहै-हमारे अन्तरंग विर्ष श्रद्ान ती सन्‍्य 
है परन्तु बाह्य लज्जाकरि शिष्टाचार करें हैं सो फल तो 
अन्तरंग का होगा | 

ताका उत्तर-षट पाहुड़विषें लज्ज।दि करि बंदनादिक 
का निषेध दिखाया था सो पूर्व हो कह्या था। बहुरि कोऊ 
जोराबरी मस्तक नमाय हाथ जुड़ाबवं तब तो यह सम्भव जो 
हमारा अंत रंग न था। अर आपही मानादिक ते नमस्कार 
करें तहां अंतरंग कंसे न कहिये | जेसे कोई अतरंग विषें तो 
मांस, मदिरा को बुरा जाने अर राजादिक का भला मनावने 
को मदिरा पान और मास-भक्षण कर तो वाको क्वती कंसे 
मानिये ? तमे अ'तरंग विष तो कुगुरु सेवन को बुरा जाने अर 
तिनिका या लोकनि का भला मनावने को कुगुद्सेवन कर 
तो श्रद्धानो कसे कहिये ? जातें बाह्य त्याग किये ही अन्तरंग 
त्याय सम्भव है। तातें जे श्रद्धानीजीव हैं तिनकों काहू प्रकार 
करि भी कुगुरुनिको सुश्रुषा आदि करनो योग्य नाहीं । 
श्रद्धानी तो रागादिक को निषिद्ध श्रद्ध है। वीतराग भाव को 
श्रंष्ठ मान है। ताते जिनके वोतरागता पाइये बेसे ही गुदओं 
को उत्तम जानि नमस्कारादि करे है। जिनके रागादि पाइये 
तिनकों निषिद्ध जानि नमस्कारादि कदाबचित भो करे नाही । 

कोऊ कहै--जेसे राजादिक को नमस्कार कर तैसे 
इनको भी कर है। 

ताका उत्तर--र।जादिक धर्मपद्धति विषें नाही | गुरु का 
सेवन धमंपद्धति विष है सो राजादिका सेवन तो लोभादिक 
ते हो है। तहां चारित्रमोह ही का उदय संभवे है। अर गुरूनि 
की जायगां कुगुरूनिकों सेयें तत्त्वश्रद्दान के कारण गुरू के 
तिनतें प्रतिकुली भया, सो लज्जादितें जाने कारण विपें 
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बिपरीतता सिपजाई ताक कार्यभूस तत्वश्रद्धान बिष हृढ़ता 
कंसे संभब ? तातें तहांदर्गंममोह का उदय संभव है।' 
इस प्रकार पंडित प्रवर टोडरमलजी ने विवेचन किया 
है जिसे देखकर कहना पड़ता है कि--आपने भी साधुओं के 
शिथिलाचार के विषय में धूर्वाचायों का ही अनुसरण किया 


है । 

इन्हीं के कुछ समय बाद पडित ज्यचन्द जी भी बड़े 
ही प्रतिभाशालो विद्वान हुये है । आपने संस्कृत प्राकृत के कोई 
तेरह चौदह ग्रन्थों की देशभाषा में बड़ी उत्तम टोकाये लिखी 
हैं । 


आपने दर्शनपाहुड़ की २६ बीं गाथा को टीका के 
भावार्थ में इस सम्बन्ध में निम्न प्रकार कथन किया है -- 
( यह गाथ। इस लेख में ऊपर उद्धत हुई है। ) 

"जो ग्रहस्थ भप धारच्रा है सो तो असयमी है ही । बहुरि 
जो ब्राह्य नग्नरूप धारण किया अर अन्‍्तरंग में भावसंगम 
नाहीं है तो बहु भी अम्ृयमी ही है। ताते ये दोऊ हो असंयमी 
हैं, ताते दोऊ हो बंदवे योग्य नाहीं। इहा आशय ऐसा है जो 
ऐसे मति जानियो--जों आचाय यथाजातरूप कु दर्शन करते 
आवबे है सो केवल नग्नरूप ही यथाजातहूप होगा, जातें 
आचाय॑े तो बाह्य आभ्यंतर सर्व परिग्रह सू रहित होय ताकु 
वथाजातरूष कहैं हैं, अभ्यंतर भावसंगम जिना बाह्य नग्न 
भये तो किछू संयमी होय हैं नाहीं, ऐसे जानना ! 

इह्ां कोई पूछे-बाह्यभेष शुद्ध होय आचार निदोष 
पालता ताक अम्यंतर भावों में कफ्ट होय ताका निश्चय केसे 
होय ?, तथा सूक्ष्म भाव केवलीगम्थ हैं, मिथ्यात्व होय ताका 
निश्चय कंसे होय, निरच्रव्र श्िंना वंदने की कहा रीति ? 
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ताका समाधान--ऐसा जो कपट का जेतें निश्चय नाहीं 
होय तैतें आचार शुद्ध देखि बंद, तामैं दोष नाहीं, अर कफट 
का कोई कारणतें निश्चय हो जाय तब नही बंद । बहुरि 
केवलीगम्य मिथ्यात्व की व्यवहार में चर्चा नाहीं, छदमस्थ के 
ज्ञानगम्य को चर्चा है। जो अपने ज्ञान का विषय ही नाही ताका 
बाध निर्वाध करने का व्यवहार नाहीं, सर्वज्ञष भगवान्‌ की भी 
यहा आज्ञा है| व्यवहारी जीव क़ू व्यवह। र का हु शरण है।' 

मतलब यह है कि मुनिलिग पूज्य है अवश्य, पर केवल 
द्रब्यलिंग यानी वेषमात्र पूजनीय नहीं है। मुनि का बाह्य 
वेष द्रव्यलिग कहलाता है। और कषायोपशम संथम सम्य- 
क्त्वादिका होना भावलिंग कहलाता है। जनशासन में भाव- 
लिंग रहित द्रव्यलिंग मान्य नहों है। और द्रब्यलिग रहित 
भावलिंग भी म'न्‍्य नहीं है, न दोनों हो लिग रहित तीसरी 
अवस्था ही मान्य है। जनमत मे तो संयुक्त द्रव्य भावलिंग 
मान्य है। इस विषय में सिक्‍क्रे का उदाहरण अच्छा घटित 
होता है। अगर रुपया चादों का हो पर उस पर सरकारी 
मोहर ठीक नहों हो तो वह ग्राह्म नहीं होता । और जो मोहर 
ठोक हो पर वह चांदी का न हो तो वह रुपय। भी ग्राह्य नहीं 
होता । तथा चांदी और मोहर दोनों ही ठीक न हो तो वह 
भी ग्राह्मय नहीं होता। रुपया वह चलेगा जिसमें चादी और 
मोहर दोनों ठोक होगी । बस यहो बात मुनिलिम के विभेषय 
समझना बाहिए। सिक्के की चांदी को भावलिंग ओर मोहर 
को द्रब्यलिग जानना चाहिये। फलितार्थ यह हुआ कि--भाव- 
लिंग के साथ धारण किया द्र॒व्यलिंग हो सिद्धि का कारण 
होता है। अकेले द्रव्य लिग से कुछ सिद्ध नहीं होती । यही बात 
कुन्द कुन्द स्वामी ने भाव पाहुड़ में लिखी है-- 
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जर्गलण्ण अकज्ज भावणरहिय जिणेहि. पण्णतं। 
इयणाऊल ये जमिर्ण साविज्जहि अप्पयं घोर ॥५५॥ 
अर्थ--भाव रहित नग्नपणा कार्यकारी नहीं है ऐसा 
जिनेन्द्र ने कहा है। यह जानकर हे धोर ! सदातू आत्मा को 
भावना कर | 
सिक्‍के के हृष्टान्त में यह बात समझने को है कि-जिस 
रुपये में चांदी ठोक हो पर उस पर सरकारी छाप ( मोहर ) 
ढोक न हो तो भले हो वह व्यवहारिक लत में चल नहों सकेगा 
तथापि उसकी जांदो का मूल्य तो कुछ मिलेगा ही किन्तु 
द्रब्यसिक्का तो गिलट का हो और मोहर उसकी ठोक हो तो 
बह तो कुछ भो मूल्य न पावेगा । इसी तरह द्र॒ब्यलिग रहित 
भावलिंग चाहे अन्तिम सिद्ध मोक्ष का साक्षात्‌ साधक नहीं 
है तथाधि परम्परा साधक तो हो ही जावेगा । जेसा कि शिव- 
कुमार भावश््रमण होकर संन्यास से मरण कर ब्रह्मस्वर् मे 
विद्य न्मालो देव हुआ । वही जंबूकुमार के भव में भावलिंग 
के साथ द्रव्यलिंग को धारण करके भोक्ष में गया । 
( देखो जंबू स्वामी चरित ) 
प्रश्य--ये मुनिवेषी शिविलाचारो हैं तो क्‍या हुआ । 
पापपंक में लिप्त हम गृहस्थों से तो अच्छे ही हैं। मुनिनिता 
करने से घोर पाप का बंध होता है । 
उत्तर--जिनकी अभी जिद्दालंपढता, पेसे की तृष्णा, 
विषय वासना नहीं छूटी, इद्रियें जिनकी वश में नहीं हैं, जो 
अपने आदर सत्कार के इच्छुक हैं, कषाय भाव रखते हैं ओर 
परीषहं नहीं सहते 'है ऐसे मुनि हम गृंहस्थों से अच्छे नहीं 
कहला सकते हैं । नग्न होना एवं पिच्छो कमंडलु धारण करना 
तो बाह्य भंष है। इस भेष के साथ अन्‍्तरंग में त्याग वे राग्य 
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भाव हो तो अच्छा कहा जा सकता है। खाली भेषमाज्र तो 
अच्छा नहीं कहा जा सकता। अगर हर सूरत में मुनि का 
- बैबमात्र ही गृहस्थ से श्रेष्ठ होता तो आचाय समन्तभद्र' स्वामी 
रहनकरण्ड श्रावका चार में यह नहीं लिखते कि मोही मुनि से 
निर्मोही ग्रहस्थ श्रेष्ठ है। और मह॒थि कुन्दकुन्द भी दर्शन 
पाहुड की २६ वीं गाथा में असंयमी मुनि को ग्रृहस्थतृल्य नहीं 
बलाते । फिर गृहस्थ तो यह दावा नहीं करता कि मुझे तुम 
ऊँषा मानो । वह तो भीतर बाहर एकसा है अतः गृहस्थ तो 
कषटी नहीं है। किन्तु ये मुनिवेषी तो अपने को परम गूरू कहते 
हुए गृहस्थों से प्रभाम विनय कराते हैं और अपनी जय-जयकार 
बुलाते हैं। परन्तु बाहर जेंसा मुनि का रूप इन्होंने बना रक्‍्खा 
है, तदनुप्तार ये मुनि का आचार पालते नहीं हैं अर्थात्‌ भीतर से 
मुनि नहीं हैं तो यह तो कपट व्यवहार हुआ | तब ये गृहस्थों से 
अच्छे कंसे हो गये ? गृहस्थों से कोई ठगाया तो नहीं जाता, इन 
भेषियों से तो भोली जनता पग-पन पर ठगराई जा रही है। 
व्याध्र से इतना खतरा नहीं जितना कि गोमुख व्याप्र से होता 
है । ऐसे ढोंगी साधुओं की आलोचना करना मुनि निन्दा नहीं 
कहलाती है। वे मुनि ही नहीं तो निन्‍्दा करने का सवाल ही 
नहीं रहता । 
प्रश्न--यह जानते हुए भी कि--“अमुक जेन मुनि 
आचारहीन है” तथापि लोकलाज से हम गृहस्थों को उन्हें भी 
भोजनादि देना पड़ता है। हमारे द्वार पर आने वाले अन्य 
कोई भी जब भूखे नहीं जाते तो ये तो जंन मुनि का वेष लेकर 
आते हैं, तब भला इनको आहार कंसे नहीं दिया जाये ? 
उत्तर--अन्य को आहार देने में और जेनमुनि को आहार 
देने में बड़ा अन्तर है। अन्य को आहार देना यह ग्ुहस्थ का 
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शिब्टाचार लौकिक पढ्वति में है, और जैनमुनि को आहार 
देना यह धर्म पद्धति में है । इसीसे जन मुनि को जो आहार 
दिया जाता है वह गुरुभाव से तवधा भक्ति पूर्वक दिया जाता 
है । नवधा भक्ति उनको की जाती है जबकि हमारे गुरु सच्चे 
और श्र षठ तपस्वी हों । अगर हम जानते हुए भी ढोंगी साधु 
की नवधा भक्ति करने हैं तो हम अवश्य हो परम्परा से चले 
आये जनमुनि के आदर्श और पविन्न मार्ग को ब्रिधाड़ते हें। 
और ऐसा करके ढोंग को प्रोत्साहन देने से निश्चय ही हम 
पाप का बन्ध करते हैं, रही लोकलाज की बात, सो बुरा काम 
तो लोकलाज गे करने पर भी बुरा फल देगा ही। 


आचाये नेमिचन्द्र विलोकसार में कुभोग भूमिका बर्णत 
किये बाद गाथा ६२२ में लिखते हें कि-- इन कुभोग भूमियों 
में वे जन मुनि जाते हैं जो मुनि होकर कपट करते हैं ज्योतिष 
व मन्जादि का प्रयोग करते है, धन की वांछा रखने है, 
ऋद्धियश-साता रूप तोन गारव दोष युक्त और आहा।र-भय 
मेथुन-प र ग्रह संज्ञा के धारी है । 


कुछ लोग पुलाकमुनि का उदाहरण देकर आधुनिक 
मुनियों के शिथिलाचार का पोषण करते हे बह भी ठोक 
नहीं है । पुलाक मुनि का वर्णन तत्त्वार्थ सूत्र के ८ वे अध्याय के 
सूत्र ८६-४७ में आया है। उसकी सर्वार्थ सिद्धि टीका में पुलाक 
मुनि को भावलिगी और सामयिक छेदोपस्थापना संयम के 
धारी निम्न न्य बताते हुए यह लिखा है कि--“इनके कभी-कभी 
कहीं पर परवश से पाँच महात्रतों में से !'कर्सी एक की कुछ 
विराधना भी हो जाती है।'” इस कथन को देखते हुए जो 
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मुनि परवश न होकर भी अहनिश कितने ही मूलगुणों में दोष 
लगाते हैं वे पुलाक मुनि नहीं माने जा सकते हैं । 


आजकल के कत्तिपय साधुओं के शिथिलाबार का तो 
अजीब ही हाल है परिताप इस बात का है |क--उनको भी 
मानने पूजमे वाले कई भोले जनी भाई हैं। यह ऋध भक्ति 
महिला वर्ग में विगेष पाई जाती है। धनादि की लालसा से 
कुछ सेठ लोग भी इसमें साथ दे रहे हैं और कतिपय स्वार्थी 
पृण्डित भी हाँ में हाँ मिला रहे हैं तथा देखादेखी साधारण 
जन भी हसो प्रवाह में बह रहे हैं। कोई कहता है अम॒क साध 
बड़े करामाती हैं मन्त्र-जन्त से भक्तोंवे कार्य सिद्ध करते हैं 
कुओं का पानी भी मीठा बना देते हैं। कोई कहते हैं अमुक साधु 
भत भविष्यत्‌ की बाते बता देते हैं। कोई कहते हैं अमुक 
साधु के चरणों मे और गले में सांप बेलते हैं। कोई कहते हे 
अमुक साध अपने तप के प्रभाव से खण्डित मूर्तियों को जोड़ देते 
है, आदि । किन्तु इन सब में कोई तथ्य नहीं । 


मुनियों में जो शिधिलाचार तीम्र गति से बढ़ता जा रहा 
है उसके कारण जेन धर्म की महान्‌ अप्रभावना हो रही 
है--यह बडी ही चिन्ता का विषय है| दिगम्बरत्व की जो 
प्रतिष्ठा आज के पच्रास साठ वर्ष पह। जैनेतर लोगों के मत 
में थी वह आज कहाँ है? मैं इसमें भक्तों की जिम्मेबारी ही 
ज्यादा समझता हूँ | भक्तों का कतंत्य है कि वे मुलाचार आदि 
पुनियों के आचार-ग्रन्थों को पढ़ें और उनके अनुसार जिनका 
आचरण ठीक न हो उन्हें मुनि नहीं मानें और उनके शिथिला- 
चार के वियय में उन्हें स्पष्ट कहें। जब तक भेष पूजा का 


है | | # जैन विबन्ध रत्नावली भाग २ 


व्यवहार <दर नहीं होगा, तब तक इस रोग का इलाज, कभी 
नहीं होगा । पण्डित टोडरमल जी ने भेष पूजा का जो डटकर 
विरोध किया था उससे एक क्रान्ति उत्पन्त हुई थी, आज 
भी वंसी क्रान्ति की जरूरत है। हमें किसी भेषी का निन्‍दा के 
भव से नहीं अपितु मुनित्व की वस्तुस्थिति को प्रकट करने के 
लिए निर्भय होकर अपने विचार प्रकट करना चाहिए। इस 
सम्बन्ध में जो अपनी जिम्मेवारी को तहीं समझते वे बहुत बड़ी 
ग़लती करते हैं । 
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दिगंबर जेन समाज में “चारित्रसार” नामक ग्रन्थ के 
रचविता चामुण्डराय समझे जाते हैं। ग्रन्थ के परिसमाप्तियूचक 
गदय से भी यहो ध्वनित होता है। किन्तु ग्रन्थ की हालत को 
देखते हुए चाशुष्डराय को उसका निर्माता नहीं कह सकते १ 
अधिक से अ धक हम उन्‍हें संग्रहकतों कह सकते हैं। निर्माता 
और संग्रहकर्तों में भेद है। निर्माता वह होता है जो ग्रन्थ की 
शाब्दिक रचना का अपनी बुद्धि वै प्रणयन करता है। किन्तु 
संग्रहकर्तो में यह बात नहीं है। वह दूसरों के रचित वाक्‍यों को 
संचित कर उसका कोई नया नाम घर देता है। 'चारित्रसार' 
की भी प्रायः यही हालत है। यद्ञपि धर्मशास्त्र नये वहीं बना 
करते। परम्परा से जो वाइ मय चला आतता है उसी के 
अनुसार कथन उनमें रहता है और प्रामाणिक भी वे तभी मं)ने 
जाते हैं। लेकिन यह बात उनके अर्थ के संबंध में है। शब्द वे 
सो वे भी नये बनते हैं। प्राचीन गृढ़ अर्थ को स्पष्ट करना और 
अपने शब्दों में कहना यही नवीन धर्मशास्त्रकारों का काम 
होता है। इस प्रकार को नवीन $तियों में कहीं कहीं प्राचीन 
आरगमों के व.क्य भी बिना उक्त लिखे ज्यों के त्यों उद्धुल 
कर लिए जाते हैं। जैसा कि सवर्थिसिद्धि के वाक्य राज़वातिक 
में और राजवातिक के वाक्य श्लाकबातिक में पाये जाते हैं। 
किन्तु इनके कर्त्ताओं ने जितना कुछ दूसरीं से लिया है उसके 
कई गुणा अपनी बुद्धि से बनाकर रखा है। इसलिए ऐसों को 
तो ग्रन्थकर्त्ता ही कहने चाहिए। पर ज़ो ग्रल्थ का बहुभाग शा 
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समग्र ही कल्लेवर दूसरे के रचे वाक्‍यों से भरते हैं और अपनी 
बुद्धि कुछ भी खर्च नहीं करते, या करते भी हैं तो इतनी सी 
जैसे ऊंट के छुह में जीरा, वे उस ग्रन्य के निर्माता नहीं कहला 
सकते। अपना आटा हो और दूसरे का नमक तो वह रोटी 
अपनी कही जायगी । पर दूसरे का आटा हो और अपना केवल 
नमक, तो बह रोटी दूसरे ही की कही जायगी । चारित्रसार के 
सम्बन्ध में भी यही बात घटित होती है। चामुडराय की 
निज की रचना या तो उसमें कुछ भी नहीं है और हो भी तो 
नमक के बराबर-बाकी आटा सब दूसरों का ही उधार लिया 
हुआ है । यह बात चारित्रसार और तत्वाथराजवतिक को 
लुलनात्मक ढंग से अध्ययन करने वाले का स्पष्टतः हृग्गोचर 
हो सकती है। राजवातिक में से अनेक जमह का चारित्र- 
विषयक गद्य-भाग उठा उठाकर चारित्रसार में ज्यों का त्यों 
था कुछ मामला हेरफेर के साथ घर दिया गया है। चारित्र- 
सार का करीब तीन तिहाई हिस्सा राजवातिक की रचना 
वे ही भरा हुआ है। नीचे हम दोनों के वे स्थान बताते हैं ॥ 
जहाँ एक समान गद्य पाया जाता है - 


चारित्रसार पृष्ठ २ पंक्ति चौथी (राजवातिक अध्याय 
&£ सूत्र २ वातिक ३) चारित्रसार पृष्ठ २-३ में सम्यक्तव का 
अष्टांगस्वरूप (राजवातिक अध्याय ६ सूत्र २४ वातिक १) 
च।० सा० पृ० ४ सम्यक्तत्र के अतीचार (रा०वा० अ० ७ सु० 
२३) चा० सा» पृ० ४ शल्यविवेचन (रा० वा० अ० ७ सू० १८) 
चा० सा० पृ० ५ पंचाणुत्रत के लक्षण (रा०वा० अ०७ सूत्र 
२०) चा० सा० पृ० ५ से ७ तक अणुष्नतों के अतीचार (रा० 
का० आ० ७ में देखो इस विधय के सूत्र) चा० सा० पृ०८से 


चआमुण्डराय का चारित्रसार ै [ ६ 


पृ५ तक शीलसप्तक के सिर्फ लक्षण ओर अतीचार (रा० वा०७ 
अ० ७ में देखो इस विषय के सूत्र) चा० सा» पृष्ठ २२-२३ 
सललेखना का लक्षण ओर अतीचार (रा० धा० अ० ७ सू० २२- 
३७) चा० सा० पृ० २४ से २६ तक सोलह कारण भाषनायें 
(रा० वा० ज० ६ सूत्र २४) चा० सा० पृष्ठ २७ से ३० तक 
दशधर्मों का विवेचन (रा० वा० अ० ८ सू० ६ में बिल्कुल यही 
है) । फर्क इतना सा है कि यहाँ पहिनले अलग अलग घधममं का 
स्वरूप बताकर वातिक २5 में दसों ही का विशेष कथन किया 
है। और चारित्रसार में इस विशेष कथन को प्रत्येक घम्मे के 
वर्णन के साथ ले लिया है तथा यहीं पर चारित्रसार में सत्य 
के १० भदों का जो वर्णन है चह (राजवातिक अ० १ सूत्र २०, व ७ 
१२ वे पर से लिया गया है) च्वा० सा० पृ० ३० समितियों का 
कथन (रा० वा० अ० ८ सू० ५) चा० सा० पृ० ३२से ३७ तक 
अप्ट शुद्धियो का वर्णन (रा० वा० अ० ४ सू० ६ वा० १६) 
च० सा० पृ० ३७ ३८ चारित्रकथन (रा० वा० अ० ६ सू० १८) 
चा० मा० पृ० ३६ वाक मन का कथन (रा० वा० अ० ५ सू० 
१४ वा० १५ तथा २०) चा» सा» पृ० ३६ संरंभ-समारंभ- 
आरम्भ-कृत कारितानुमत के लक्षण (रा० वा० अ० ६ सू० ८) 
चा० सा० पृ० ४० से ४३ तक पंच पापो के लक्षण और उनकी 
आवनायें (रा० वा० अ० ७ में इस विपय के सूत्र देखो। इसो 
अध्याय के ६ वें सूत्र में जो पंच पापों का विशेष कथन है उसे 
ही चारित्रसार में प्रत्येक पाप के वर्णन में छाँट लिया है) चा० 
सा० पृ० ४४ (रा० वा० अ० ७ सूत्र १० की ब्याख्या) चा० सा० 
पृष्ठ ४४५ से ७७ तक का कथन (रा० वा० अ० ६ सू० ४६-४७) 
ल० सा० पृ० ४८ से ४७ तक बाईस परीषहों का वर्णन (रा० 
भा० अ० ४ सूत्र ८ से १७ तक) चा० सा० १० ५६ से ६३ तक 
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तपोवर्णन (रा० वा० अ० & सूत्र १६-२०-२२, किस दोष में 
कैसा प्रायश्चित लेन. यह रा० वा० अ० & सूत्र २२ वा० १० में 
समूचा बता दिया है। इसे ही चारित्रसार में हरण के 
प्रायश्चित के वर्णन में उद्धृत कर लिया है) चा० सा» पृ» ६४ 
की अन्तिम कुछ पंक्तियाँ (रा० वा० अ० & सू० २२ वा० १० 
का अन्तिम अंश) चा० सा० पृ० ६४ से ६८ तक (रा० वा० अ० 
दे सू० २३ से २६ तक) चा० सा० पृ०७६ (रा० वा० अ० & 
सू० ४४) चा० सा० पृष्ठ ७८ से ८& तक द्वादश भावनाओं का 
वर्णन (रा० का० अ० & 0ृत्र ७ से लिया गया है। यहाँ चारित्र- 
खार पृष्ठ ६० का “तत्र यावंतो लोकाकाशप्रदेशा:““”“"“ ” से 
लेकर “व्यवहारकालेषु मुख्य:” तक का पाठ रा० वा० अ० ५ 
सूत्र २२ वा० २५-२६ से लिया है) चा० सा» पृष्ठ &३ से १०१ 
तक ऋद्धियों का वृर्णन* (रा० वा० अ०३ यूत्र ३६) चा० सा० 
पृष्ठ १०२ से १०३ तक त्याग आकिचन्य ब्रह्मचयं का स्वरूप 
(रा० वा० अ० ६ सूत्र ६ वा० २१-२२-२८ सम्भव है चारित्रसार 
में इस तरह के और भी उद्धरण हों। जितने हमारी नजरों से 
गुजरे वे यहाँ हमने लिखे हैं। 


पाठक देखेंगे कि चारित्रसार में राजवातिक से कितना 
मसाला लिया गया है। चारित्रसार के कुल १०३ पृष्ठ हैं । 
जिनमें से करोब २५ प्रष्ठ छोड़कर बाकी सारा ग्रन्थ राज- 











# छापे की भूल से यहाँ दो एक स्थान में पंक्तियां उलट पलट 
हो गयी हैं, जिससे वर्णन का सिल-सिला टूट बया है। खेद है कि 
इस भूल की सूचना ग्रन्थ भर में कहीं नहीं दी है। ऐसी ही गड़बड़ 
पृष्ठ देई में भी हुई है । 
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यातिक से चच्त है। एक तरह से .से राजवर्धरक का चारित्र 
भाग कहना चाहिए। 


यहाँ यह कह देना भी अनुचित न होगा कि मझुद्रित राज- 
वातिक में अशुद्धियों की भरमार है। यहीं क्‍या अन्य अनेक 
जनग्रन्थों का प्रायः यही हाल है। खासकर खंद्वांतिक ग्रन्थों 
को छपाई में तो पूर्ण ध्यान इस बात कः अवश्य रहना 
चाहिए कि कही कोई अशुद्धि न रहने पाबे। किन्तु क्‍या कहा 
जाय, ज॑नग्रन्थ-प्रकाशकों' कक अजब हाल है । उनकी काये- 
भरणाली इस सम्बन्ध में बड़ी ही अब्यवस्थित है जो महान 
खेदजनक है । 


चारित्रसार से राजवातिक की कई अशुद्धियाँ दूर की जा 
सकती हैं। चारित्रसार भी अणुद्धियों से खालो नहीं है। 
इसकी अशुद्धियाँ भी राजवानतिक से दुरुश्त हो सकती हैं ९ 
क्योंकि दोनों में अशुद्धियाँ एक स्थानीय नहों हैं। अस्तु, 


कुछ लोग शायद यहाँ थह कहने का भो दुःसाहस करें कि 
“अकलंकदेव ने ही चारित्रसार से मसाजा लेकर राजवान्क 
में रकखा हो” ऐसा कहने वालों को यह समझ रखनी चाहिए 
कि अकलंकदेव चाम्ठु इराय से लगभग दो सौ वर्ष पहिले हुए 
हैं। तब उन्होंने चामु डराय की कृति में से कुछ लिया हो यह 
कैसे सम्भव हो सकता है ? इसके अलावा जिनसेन ने आदि 
पुराण में अकलंकदेव का स्मरण किया हें५ और चाम्रु डराय 
ने अपने चारित्रसार पृष्ठ १६ में “तथा चोक्तः महापुराणे” 
कहकर आदिपुराण का एक पद्म उदृषृत किया है। इससे भी 
चामु डराय अकलंकदेव के उत्तरवर्ती सिद्ध होते हैं। बल्कि 
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चामु डराय ने ही खुद चारित्रसार के अन्त में एक पद्म देकर 
इस विषय को खूब स्पष्ट कर दिया है। चामु डराय लिखते 
हैं कि 'तत्वाथेंरगाजवातिक, राद्धांतसूत्र, महापुराण और 
आचार ग्रन्थों मे जो विस्तार से कथन हैं उसो को स्लेफ 
में इस चारित्रसार मे मैंने कहा है ।” वह पद्य यह हे- 


तत्वाथ्थंराद्धांतमहापुराणष्वाचारशास्क्षघु थे विस्तरोक्तम्‌ ॥ 
आख्यात्समापतादनुयोगवेदी चारित्रसारं रणरंगसह: ॥॥ 


इस पद्च में प्रयुक्त 'तत्वार्थ” शब्द का अर्थ “तत्वार्थशज- 
वातिक करना चाहिए। तत्वा्थ के साथ राद्धात नहीं लगाना 
चाहिये। राद्घात नामका अलग ग्रन्थ है। उसका वक्त नर 
चारित्रसार पृष्ठ ७१ मे “आदाहीण पदाह्राणं....... ” आदि 
भब्राकृत गद्य दिया है। आचारश.स्त्र यहाँ मुल।चारादि समझना 
चाहिए। चारित्रसार में मृलाचार की भी गाथाये उक्त क्ष 
रूप से पाई जाती है। 


इससे यह साफ सिद्ध हो जाता है कि चामुण्डराय न केवल 
अकलंकदेव के बाद के ही है किन्तु महापुराणकार जितसेन 
और गुणभद्व के भी बाद के हैं। यही समय ने'ेचंद्राचायं का 
है। क्योंकि चामुण्डराय और नेमिचन्द्र की समकालीनता 
निविवाद है। अतः इतिहामज्ञों ने जो दूसरे प्रमाणों से उनका 
समय ११ वीं शताब्बी प्रकट किया है वह जिल्कुल ठीक जान 
पड़ता है। और अब तो उसमें कोई सन्देह ही नहीं ८ | 


इस लेब में जिस चारित्रमार के प्रष्ठों का उल्लेख किया है 
बहू माणिकचन्द्र ग्रन्थ माला द्वारा प्रकाशित समझ्नना चाहिए । 


चामुण्डराय का चारित्रसार | । 
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खं० नोट - कटररिया जो का यह लेख विचारणोब है ( इस 
“चारित्रसार” के संग्रह ग्रंथ सिद्ध होने पर भी से समझता हूं कि 
भाठकों कौ दृष्टि में विद्वद्धरेध्य चामुण्डराय जी का पाण्डित्य खटक 
नहीं सकता । क्योकि इनके द्वारा रचित जाजतक के उपलब्ध कन्नड- 
बज ब्रस्थों रे सवंधषम ' आदिपुराण” ही इनको विद्वत्ता का ज्वलन्त 
शष्टान्त है। इसके अत्तिरिक्त बह भी निविवाद सिद्धान्त है एवं 
िज्ञ कटा रिया जो भो सर्था सहमत होने कि हमारे यह चामुण्डराय जी 
खस्कृत के भी अच्छे जाता ले । इस चरित्रसार में जिस प्रकार इन्होंने 
राजवातिकाईद प्रन्थो से प्रचूर सहाधता लेकर उसका उल्लेख नहीं 
किया है उम्ी प्रकार अयउने कन्‍्नड़ आ पुराण पें भी बीच बीच मे 
प्रस्तुत विषय को प्रमाणित करने के लिए चामुण्डराय ने भिन्‍त भिन्‍न 
ग्रन्थों के कई संस्कृत प्रक्तत पद्यों को उद्धृत किया है। पर यहाँ भी 
उनका उल्लेख नही करने से कुछ विद्धानों ने उन पद्मों को इन्हीं 
की रजमा समझ रक्‍्खा था । इसो क्रम को दूर करने के लिए मेने 
'विवेकास्युदय” (मंशंसूर) के एक लेख में सप्रमाण सिद्ध कर दिया 
है कि ये पद्म अमुक अमुक ग्रथ के हैं । 


के० बी० भास्ती 


दर 


रे 


। 


राजा श्रेणिक या बिम्बसार 


का आयुष्य काल 


जैन शास्त्रों में राजा श्रेणिक की आयु के त्रिषय में कहाँ 
कोई स्पष्ट निर्देश नहीं मिलता है कि उनकी कितनी आयु 
थी। तथापि उनके कथा प्रसंगों से उनको आयु का पता 
लगाया जा सकता है। इस लेख में हम इसी पर चर्चा 
करते है : ८ 


उत्तरपुराण के ७४ वें पर्व में राजा श्रेणिक का चरित्र 
निम्त प्रकार बताया है :-: 


“राजा कुणिक की श्रीमती राणी से श्रेणिक नाम का 
पुत्र हुआ। राजा के और भी बहुत से पुश्र थे। राजा ने एक 
दिन सोचा कि इन सब पुत्रों में राज्य का अधिकारी कौन 
पुत्र होगा ? नि्ित्तज्ञानी के बताये निमित्तों से राजा को 
निश्चय हुआ कि एक श्रेणिक पुत्र ही मेरे राज्य का उत्तरा- 
धिकारी बनेगा। तब राजा ने दायादों से श्रेणिक की रक्षा 
करने के लिए श्रेणिक पर बनावटी क्रोध करके उसे नगर से 
निकाल दिया। वहाँ से निकलकर श्रेणिक दूर देश में जाने की 
ईव्छा से चलना हुआ नब्दिग्राम में पहुंचा। केन्तु नन्दिग्राम 
के निवासियों ने राजाज्ञा के भय से राजकुमार श्रेणिक को 
कोई आश्रय नहीं दिया। इससे नाराज हो श्रेणिक आगे 
बढ़ा । रास्ते में उसे एक ब्राह्मण का साथ हुआ । उससे 
फ्रेमपृकंक अनेक बातें करता हुआ श्रेणिक उस ब्राह्मण के 
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मकान पर जा पहुंचा | श्रेणिक की वाकूचातुरी, यौवन आदि 
गुणों पर मुग्ध होकर उस ब्राह्मण ने उसके साथ अपनी युवा 
पुत्री का विवाह कर दिया । श्रेणिक अब यहीं रहने लगा। 
यहीं पर श्रेणिक के उस ब्राह्मण कन्या से एक अभयकुमार 
नाम का पुत्र हुआ। एक दित श्रेणिक के पिता कुणिक कौ 
अपना राज्य छोड़ने की इच्छा हुई। कुणिक ने ब्राह्मण के 
ग्राम से श्रेणिक को बुलाकर उसे अपना सब राज्य सम्भला 
दिया। अब श्रेणिक राज्य करने लगा। पीछे से अभयकुमार 
और उसकी माता भी राजा श्रेणिक से आ मिले । 
(श्लोक ४१८ से ४३०) 


उत्तरापुराण पर्व ७५ में लिखा है कि :-- 

सिंधुदेश की वेशाली नगरी के राजा चैटक के १० पुत्र 
और ७ पुत्रियाँ थीं प्रियकारिणी, मृगावदी, सुप्रभा, प्रभावती, 
चैलना, ज्येष्ठा, चन्दना ये उन पृत्रियों के नाम थे। ये सब-- 
बय में उत्तरत्तर छोटो छोटी थीं। इनमें सबसे बड़ी पुत्री 
प्रियकारिणी थी जो राजा सिद्धार्थ को ब्याही गई थी 
जिससे भगवान्‌ महावीर का जन्म हुआ था। और सबसे 
छोटी पुत्री चन्दना थी जो बालब्रह्मचारिणी ही रह कर 
महावीर स्वामी को सभा में आयिकाओं में प्रधान गणिनी 
हुई थी । तथा गंधार देश के महीपुर के राजा' सत्यको ने 


अ-..ब> 
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! उत्तर पुराण पर्व ४७ श्लोक में 'सत्यको” पद है जिससे माम' 
'सत्यक' प्रकट होता है किन्तु इसी के आराधार पर बने पुश्वदत्त कृत 
अपज्रश्त महापुराण में इसी स्थल पर (भाग हे पूं० २४३ में) 'सच्च ईद 
पद है जिससे मान सत्यक्ि' प्रकट होता है इसके सिवा ठत्तर 
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पुराण ही में सर्ग ७६ श्लोक ४७४ में “सत्यकि-पु्रक'” पद देते हुए 
सत्यकि नाम सूचित किया है अतः पत्र ७४ श्लोक १३ में सत्यको 
को जगह स्त्यकि (सत्यकी शुद्ध पाठ होना चाहिए! इससे छन्दों 
भग भी नहीं होता है | 


हरिवशपुराण, तिलोय पण्णत्ती, तिलोयसार, हरिषेण कथाकोश 
'वियारसार प्रकरण (श्वे ) स्र॒भी मे ११ वे रुद्र का नाम सच्चइ 
सुअ (सत्यकि सृत) देते हुए इस राजा का नाम सत्यकि ही प्रकट 
किया है । इसी राजा का मुनि अवस्था में उत्सन्‍्न प्रश्न ११ वा रूद्र 
है। अतः हमने 'मत्यकि' ही नाम सब जगह दिया है। हर्षिण 
कथा कोष में सत्यकि के साथ कही कहीं सात्यक नाम भी दिया है । 
ब्र० नेमिदत्त कृत आराधना कथाकोष मे तो सात्यकी ही दिया है। 
प्राकृत के सच्चइ' पद का सात्यकि और सत्यकि दोनो बन जाता 
है। तथा 'कि' भी हृस्‍्व और दोघ दोनो रूपो में हो जातो है । 
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ज्येप्ठा पुत्री की याचना उसके पिता राजा चेटक से की थी। 
परन्तु चेटक ने उसे नहीं दी जिससे क्र द्ध हो सत्यकि ने चेटक 
से सग्राम किया। संग्राम में सत्यकि हार गया। अनः लज्जित 
हो वह दमधर मुनि से दोक्षा ले मुनि हो गया। इसी तरह 
चैलना पृत्री को भी राजा श्रेणिक ने माँगी थी परन्तु उस 
समय श्रेणिक की उम्र हल चुकी थी जिससे चेटक ने उसे देने 
से इन्कार कर दिया था। फिर अभयकुमार के प्रयत्न से छिपे 
तौर पर चेलना के साथ श्रेणिक का विवाह हुआ था उस 
प्रयत्न में ज्येष्ठा का विवाह सम्बन्ध भी श्रेणिक के साथ 
होने वाला था किन्तु चेलना की चालाकी से बसा न हो 
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सका। इसी एक कारण से विरक्‍त हो ज्येष्ठा ने अपनी माधी 
बशस्वती आथ्थिका से दीक्षा ले ली थो और वह आध्थिका हो 
गई थी । (श्लोक ३ से ३४ तक) 


उत्तरपुराण पूर्व ७६ श्लोक ३१ आदि में लिखा है कि-- 
श्रेणिक ने महावीर के समवशरण में जा वहाँ गाँतमगणधर 
से पूछा कि-- “अन्तिम केवली कौन होगा ?” इस पर 
गौतम ने कहा कि- वह प्रहाँ समवशरण में आया हुआ 
विद्यचन्माली देव है जो आज से ५ देन बाद जम्बू नाम का 
सेठ पुत्र होगा । जिस समय महाजओर मोक्ष पधारेंगे उस समय 
मुझे केउतज्ञान होगा और मैं सुधम गणधर के साथ विचरता 
हुआ इसी विपुलाचल पर अ।ऊँंगा । उस वक्‍त इस नगर का 
राजा चेलना का पुत्र। कुणिक परवार के साथ मेरी वंदना 
को आवेगा। तभी जम्बूकुमार भी मेरे पास आ दीक्षा लेने 
को उत्सुक होवेगा । उस वक। उसके भाई बन्धु उसे यह कह 
कर रोक देंगे .क--थड़े हो वर्षो में हम लोग भी तुम्हारे ही 
साथ दीक्षा धारण करेंगे। वन्धु लेगों के इस कथन को वह 
टाल नहीं सकेगा और वह उस समय नगर में वायिस चला 
जावेगा । तदनवर परिवार के लोग उसे मोह में फंसाने के 
लिए चार सेठो की चार पुत्रियों के साथ उसका विवाह रच 
देंगे । इतने पर भी जम्बूकुमार भोगानुरागी न हो कर 
उल्टे दीक्षा लेने को उद्यमी होगा। थह देख उसके भाई बन्धु 
और कुणिक राजा (श्लोक ११३) उसका दीक्षोत्सव मनायेंगे। 





[. उत्तर पुराण के अनुसार श्रणिक के पिता का नाम भी 
कुणिक है और पुत्र का नाम भी कुणिक है। 
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उस वक्‍त मुझे विपुलाचल पर विराजमान जानकर वह जम्बू 
उत्सव के साथ मेरे पास आ मेरी भक्ति पूवेक वंदना कर 
सुधमंग णधर के समीप संयम धारण करेगा । मेरे केवलज्ञान के 
4२ वें वर्ष जब मुझे निर्वाण प्राप्त होगा तब सुधर्माचाय्य 
फेवली और जम्बूस्वामी श्रतकेवली होंगे। उसके बाद फिर 
१२ वें वर्ष में जब सुधर्म केवली मोक्ष जायेंगे तब जम्बूस्वामी 
को केवल ज्ञान होगा । फिर वे जम्बू केवली अपने भव नाम 
के शिष्य के साथ ४० वर्ष तक विहार कर मोक्ष पधारेंगे। 


उत्तरपुराण पर्व ७४ श्लोक ३३१ आदि में लिखा है किः 


एक दिन उज्जयिनी के स्मशान में महावीर स्वामो प्रतिमा- 

गग से विराजमान थे । उनको ध्यान से विचलित करने के 

लिए रुद्र ने उन पर उपसगग किया। परन्तु वह भगवान को 

ध्यान से डिगाने में समथ न हो सका | तब रुद्र ने भगवान 

का2 मह॒लिमहावीर नाम रखकर उनकी बड़ी स्तुति की और 
फिर नृत्य किया । 








2 भारतोय ज्ञानपीढ़, काशी से प्रकाशित उत्तर पुराण पृ० 
५४६५-६६ मे मह॒ति और महावोर ऐसे २ नाम अनुवादक जोने 
दिए हैं किन्तु मूल में एक बचनांत पद होने से 'महतिमहाभोर' 
यह एक ही नाम सिद्ध होता है: देखो पं ७४ 'समहतिमहाथीरादयाँ 
कृत्वा विविधा स्थुतीः ॥४३६॥। इसो के आधार पर आशाधर ने 
भो ज़िषष्टि स्मृति शास्त्र में सर्ग २४ श्लोक ३४ में 'महतिमहाबोर' 
बहू एक नाम धुचित किया है । इसो तरह स्वकृत सहस्तरनाम के 
इलोक &१ में भो “महति मह्राबोर' यह एक नाम देते हुए उसका 
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अर्थ इस प्रकार किया है - भस्य मलस्य हतिहंननं - महति- । महतो 
महांबीर: +- महति महावीर:। (पापों के गाश कश्मे ले श्रदीर) 
पाक्षिकादि प्रतिक्ररण (क्रियाकलागज पृ० ७३) में महदि-महांदरोरेण 
वड़्ढमाणेंण महाकस्सवेण” पाठ आता है इसमें भो 'महति महावीर” 
वह एक नाम ही सूचित किया है। मह॒दि प्राकृत का सस्कृत में 
मरति और महति दोनों रूप बनते हैं अत: कवि अशग ने अपने महावीर 
चरित में 'महातिमहावीर' यह एक नाम दिया है जिसका अर्थ 
होता है महान से भी अत्यन्त महान वीर । स्व० पं० खुबचन्द जी 
सा० ने इसके हिन्दी अनुवाद में अतिवीर और महावीर ऐसे 
दो नाम बताये हैं जो मूल से बिरुद्ध हैं मुल में तो एक वबचनांत 
प्रयोग किया है देखो. स महाति महादिरेव वीर: प्रमदादित्थभिध्वाव्य- 
पत्ततस्थ ॥ १२६ ।। पर्व १७ । अत: अशय के अनुसार नली 
'महातिपहावीर:' यह एक नाम ही सिद्ध होता है| के 

धनंजयम नाम माला के श्मोक ११५ में लिखा है--सन्मति मंहति 
बॉरो महावीरो5 न्त्थकाश्यप: ॥| यहाँ महतिः 'बीर' महावीर ऐसे 
अलग अलग भाम बताये हैं यह कवि की प्रतिभा है अमरकीति ने 
इसके भाध्य में 'महति:' नाम का अर्थे इस प्रकार किया है - 
महृती +- पूजा यस्य स महति: । किन्तु उत्तरपुराण आदि में 'महृति 
महावीर' यह एक नाम हो दिया है। दो नाम इसलिए भी नहीं 
हो सकते कि - उत्तर पुराण पर्व ७४ एलोक २६४५ में 'महावीर' यह 
नाम सर्पवेषी संग्रसदेव ने पहिले ही रख दिया था, देखो - स्तुत्वा 
भ्रवान्महावीर इति नाम चकार सः। 

क$ सकल कीतिकृत महावीर चरित में भी 'महति महावीर' यह 
एक ही नास ठीक उत्तरपुराणानुसौर दिया है:-- 

स्वयं स्खलपितु' चेत: समाधेरसमर्थंक: । 
स महति महावीराख्यां इृत्वा विविधी स्तुति: ॥ 
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ऊपर हम लिख आये हैं कि--राजा चेटक की पुत्री ज्येष्ठा 
कुवारी ही आयिका हो गयो थी और राजा ससत्यकि जो 
ज्येष्ठा को चाहता था वह भी मुनि हो गया था। उत्तरपुराण में 
इनका इतना हो कथन किया है। किन्तु अन्य जेन कथा 
ग्रन्थों में इनका आगे का हाल भी लिखा मिलता है। हरिषेण 
कथाकोश की कथा नं० ६७ में लिखा है कि-- 


एक बार ज्येष्ठा आदि कितनी ही आयिकायें आतापद 
थ्रोग में स्थित उक्त सत्यकि मुनिकी वंदनाथ गई थीं! । 
वहाँ से लौट कर पहाड पर से उतरते समय अकस्मात्‌ जल 
वर्षा होने लगी जिससे आयिकार्ये तितरबितर हो गई। उस 
वक्‍त ज्येष्ठा एक गुफा में प्रवेश कर अपने भीगे कपड़े उतार- 
कर निचोड़ने लगी । उसी समय वे सत्यकि मुनि भी अपना 
आतापन योग समाप्त कर उसी गुफा में आ घुसे । वहाँ ज्येष्ठा 
को खुले अंग देख एकांत पा मुनि के दिल में काम विकार 
हो उठा। दोनों का संयोग हुआ । ज्येष्ठा के गर्भ रहा। 
सत्यकि तो इस कुक्ृत्य का गुरु से प्रायश्चित ले पुनः मुनि 
हो गये । किन्तु ज्येप्ठा सगर्भा थी उसने अपनी गुर्वाणी 
यशम्व॒ नी के पास जा अपना सब हाल यथार्थ सुना दिया। 
गुर्वाणी ने उसे रानी चेलना के यहाँ पहुंचा दिया। चेलना 


[. ब्र० नेमिदत्तकृत आराधना कथा कोश में इस जगह आधिकाओं 
का भगवान महाथीर ब वंदना जाना लिखा है। वह ठोक नहीं है । 
क्योंकि इस वक्‍त तक तो अभी महाबोर ने दीक्षा ही नही ली है । 
तब उनकी बन्दना को कहना असगत है। जसा कि हम आगे 
बता।येंगे । 
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ने शरण देकर ज्वेष्ठा को गुप्त रूप से अपने पास रकक्‍खा। 
वहीं उसके पृत्र पंदा हुआ । पुत्र जन्म के बाद ज्येष्ठा ने अपनी 
गुर्वागो से प्रायश्चित लेकर पुनः आधिका बी दीक्षा ग्रहण 
कर नी । 


ज्येष्ठा के जी पत्र हुआ था उसका लालन पालन भी 
चैलना ने हो किया। वह पुत्र बड़ा उद्दण्ड निकला। एक दिन 
उसकी उदृदण्डता से हैरान होकर चेलना के मुख से निकल पड़ा 
कि ददृष्ट जार जात यहाँ से चला जा! यह सुन उसने अपनी 
उत्पत्ति चेलना से जाननी चप्टी। चेलना ने सब वृत्तान्न उस 
को यथ।/वत्‌ सुना दिया। सुन कर वह अपसे पिता सत्यकि 
मुनि के पास जा दीक्षा ले मुनि हो गया। वह नवदीक्षित 
मुनि ग्यारह अंग दशपूर्वों का पाठी हो गया और रोहिणी 
आदि पाच सौ महाविद्याओं व सात सौ क्षद्व विद्याओं की भी 
उसे प्राप्ति हो गई। वह विद्या के प्रताप से सिंह का रूप 
बनाकर उन लोगों को डराने लगा जो लोग सत्यकि मुनि की 
बन्दनाथ आते जाते थे । उसकी ऐसी चेष्टा जानकर सत्यकि 
मुनि ने उसे फटकारा और कहां कि तृस्त्र। के निभित्त से एक 
दिन भ्रष्ट होवेगा । गुरु वाक्य सुनकर सत्यकि पुत्र ने निश्चय 
किया कि मैं ऐसी जगह जाकर तप करू जहां स्त्री मात्र का 
दर्शन भो न हो सके तब मैं कंसे भ्रष्ट होऊंगा ? ऐसा सोचकर 
वह कंलाश पंत पर जा पहुंचा और वहाँ आतापन योग मे 
स्थित हो गया। वहाँ एक विद्याधर की आठ कन्यायें स्नान 
करने को आईं। उनकी अनुपम सुन्दरता को देखकर बह उन 
पर मोहित हो गया। ज्यों हो वे कन्यायें अपने वस्त्राभूषण 
उतार बापिक के जल में स्तान करने को घुसीं तब ही उसने 
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अपनी विद्या के द्वारा उनके वस्त्रामुकक्‍्ष्णों को मंगा लिया। 
वापिका से निकल कर उन व न्‍याओं को जब तट घर अपने २ 
वस्त्राभूषण नहीं मिले तो उन्‍होंने उन शुनि से पूछताछ की। 
मुनि ने उनसे कहा तुम सब मेरी भार्या बनो तो सुम्हारे 
बस्त्रादि तुम्हें मिल सकते है। उत्तर में उन कन्याओं ने कहा 
कि यह बात तो हमारे माता पिता के आधीन है। वे अगर 
हमें आपको देना चाहें तो हमारी कोई इंकारी नहों है। 
उसने कहा अच्छा तो तुम सब अपने माता पिता को पूछ लो 
यह कह उसने उनके वस्त्राभूषण दे दिए । उन कनन्‍्याओं ने 
घर पर जा यह बात अपने माता पिता देवदारु को वही १ 
देवदारु ने एक वृद्ध कचुको को भेजकर सत्यकि पुत्र से 
कहलवाया कि मेरा भाई विद्य ज्जिल्न मुझे राज्य स निकाल 
आप राजा बन बेठा है। अगर आप उससे मेरा राज्य दिला 
सको तो मैं ये सब कन्येयें आपको दे सकता है। सत्यकि पुत्र 
ने ऐसा करना स्वीकार किया और अपनी विद्याओं के बल 
से उसके भाई विद्युज्जिल् को मारकर देवदारु को राजा बना 
दिया | तब देजदारु ने भी अपनी आठों कन्‍्याओं की शादी 
सात्यकि के साथ कर दो । किन्तु वे सब कन्यायें. रतिकम के 
समय उसके शुक्र के तेज को न सह सकने के कारण एक एक 
करके मर गई । इसो तरह अन्य भी एक सौ विद्याधर कन्यायें 
मरण को प्राप्त हुईं। आखिर में एक विद्याधर कन्या ऐसी 
निकली जो इस काम में उसका साथ दे सकी। उसके साथ 
उसने नाना प्रकार के भोग भोगे। फिर इसी सत्यकी पुत्र 
(११ वें रुद्र) ने! आकर भगवान महावीर पर उपसगे किया था। 


इस ११ वें रुद्र क। असली नाम क्‍या था यह किसी ग्रस्थकार 
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न सूचित नहीं किया है किन्तु कवि अशग ने महाबीर चरित सर्ग १५७ 
इलोक १२४-१२६ में भव नाम दिया है। हरिषेण कवाकोश की कथा 
नं० €७ में तथा श्रीधर के अपश्रश वद्धामान चरित आदि में भी भव 
दिया है लेकिन यह नाम नटी है रुद्र का पर्यायवाची शब्द है देखो धनंजव 
साममालद्दा श्लोक ७० अथवा अमरकोय | 








यह कथा श्रृतसागर ने मोक्ष पाहुड़ गाथा ४६ की टीका में भी 
इसी तरह लिखी है। ब्र० नेमिदत्त ने भी आराधना कथा कोश 
में लिखी है । 


इस प्रकार उत्तरपुराण की कथाओं के ये उद्धरण ऐसे हैं 
जिनसे हम राजा श्रेणिक को आयु का अंदाजा लगा सकते है। 
श्रेणिक को देश निकाल; होने पर उसने जो देशांतर मे एक 
ब्राह्मण वन्‍्या से विवाह किया था और उससे अभयकुमार पूत्र 
हुआ था उस समय श्रेणिक की उम्र कम से कम १८ वर्ष की तो 
होगी ही । आगे चल कर इसी अभयकुमार के प्रयत्न से श्रेणिक 
का चेलना के साथ विवाह हुआ है ऐसा कथा में कहा है | तो 
चेलना के विवाह के वक्‍त अभयकुमार की आयु भी १८ वर्ष से 
तो क्‍या कम होगी ? इसी प्रकार यहाँ तक यानी चेलना के 
विवाह के वक्‍त तक श्रेणिक की उम्न करीब ३६ वर्ष की सिद्ध 
होती है । उसी से कथा मे लिखा है कि श्रेणिक की आयु ढल 
जानें के कारण ही राजा चेटक अपनी पुत्री बेलना को श्रेणिक 
को देना नहीं चाहता था । अब आगे चलिये- चलना की बहिन 
ज्येष्ठा को श्रेणिक की प्राप्ति न हुई तो बह दीक्षा ले आथिका 
हो गई | इसी आयिका के सत्यकी मुनि के संयोग से सत्यकि 
पुत्र (रुद्र) उत्पन्न हुआ है | क्ेलना की विवाह के बाद सत्यक्री 
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पुत्र की उत्पत्ति होने तक कम से कम एक बर्ष का काल भी मात 

लिया जावे तो यहाँ तक श्रेणिक की उम्र ३७ वर्ष की होती है 

शास्त्रों में रुद्रो के ३ काल माने हैं-ऊुमारकाल संयमकाल और 
असंयमकाल । हरिवश पुराण सर्ग ६० भे लिखा है कि-- 


वर्षाणि सप्त कोमारयें विशति: संयमेउष्टमि: । 
एकादशस्य रद्स्थ चतुस्त्रिशदसंयमे ॥५9७५॥॥ 


अर्थ-- ११ वे रुद्र का कुमारकाल ७ वर्ष, संयभमकाल २८ 
वर्ष और असंयमकाल ३४ वर्ष का था ! 


यह विषय तजिलोकप्रज्ञप्ति में भी आया है। उसके चौथे 
अधिकार की गाथा न० १४६७ इस प्रकार है : -- 


सगवासं कोमारों संजमकालो हवेदि छोसतोत । 
अडवोस भंगकालो एयारसयसल्य रुदृवरस ॥१४६७। 


इसमें ११ वें रुद्र का संयमकाल ३४ वर्ष का और असे- 
यमकाल २८ वर्ष का बताया है। यह गाथा अशुद्ध मरूम पड़ती 
है । इसलिये इसका कथन हरिवंशपुराण से नहीं मिलता है । इस 
गाथा में प्रयुक्त 'चोत्तीमं' के स्थान में 'अडवीस' और “अडवीसं' 
के स्थान में 'चोत्तीसं' पाठ होना चाहिये | जान पड़ता है किसी 
प्रतिलिपिकार ने प्रमाद से उलट पलट लिख दिया है । 

अब प्रकृत विषय पर आइये- रुद्र ने महात्ीर पर उपसर्ग 
किया तो वह ऐसा काम संयमकाल में तो कर नहीं सकता है । 
रुद्र की संयमकाल की अवधि उसकी ३५ बष की उन्न तक मानी 
गई है जैसा कि ऊपर लिखा गया है इन ३५ वर्षों को श्रेणिक को 
उक्त ३७ वर्ष की उम्र मे जोडने पर यहाँ तक श्रेणिक थी उम्र 


राजा श्रेणिक था बिम्बसार का आयुष्य काल |] [११५ 


७२ वर्ष की हो जानी है। फिर संयमकाल की समाप्ति के बाद 
सत्यकि पुत्र का कंलाश पर पहुँच कर वहाँ विद्याधर कन्याओं 
को ब्याहने और एक-एक करके उन कनन्‍्याओं के मरने पर अंत 
में विशिष्ट विद्याघर कन्या के साथ रमण करते हुए भगवान 
महावीर तक पहुच कर उन पर उपसर्ग करने में भी ज्यादा नहीं 
एक वर्ष भी गिन लें और महावीर को उनकी उम्र के ४२ वें वर्ष 
में केवलज्ञान हुआ उसी वर्ष में ही यह उपसगे भी मान लें तो 
इसका यह अर्थ हुआ कि महावीर की जब केवल ज्ञान पैदा हुआ 
तब राजा श्रेणिक की उमर लगभग ७३ वर्ष की थी। अर्थात्‌ 
महावीर से श्रेणिक ३१ वर्ष बड़े थे । इस हिसाक्व से जब श्रेणिक 
ने चेलना से विवाह किया तव श्रेणिक ३६ वर्ष के थे और महा- 
बीर ५ वर्ष के थे । इतिहास में महाबीर और गौतम बुद्ध को 
समकालीन माना जाता है। अत: उस वक्त गौतम बुद्ध भी 
बालक ही माने जायेंगे ऐसी हालत में उस वक्‍त हम श्रेणिक को 
बौद्धमती भी नहीं कह सकते हैं। बौद्ध धर्म के चलाने वाले 
खुद गाँतम ही जब उस वक्‍त बालक थे तो उस समय बौद्धधर्म 
कहां से आयेगा ? अगर हम इतिहास की गड़बड़ी से बुद्ध और 
महावीर की वय में १०-१५ जर्ष का अन्तर भी मान लें तब भी 
श्रेणिक के समय में बौद्ध मत का रुदृभाव नहीं था। इसीलिये 
हरिषेण कथाकोश में श्रेणिक को भागवतमत (वैष्णवमत) का 
बताया है४ऑ वह ठोक जान पड़ता है । तथा महावीर का निर्वाण 
उनकी ७२ वर्ष की वय में हुआ माना जाता है अतः महावीर से 
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हित पुण्याअववथा कोश में भी वंध्णव धर्मी ही बताया है । 
देखो पृष्ठ ४१-४३ ब नेमिद्ल के आराधना कथा कोश में भी वेष्णय 
(भागवत) धर्मी ही श्रेणिक को बताया है 
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३१ वर्ष बड़े होने के कारण श्रेणिक की उम्र वीर निर्वाण के बक्‍त 
१०३ वर्ष की माननी होगी। उम्र का यह टोटल यहाँ कम 
लगाया गया है, इससे अधिक भी संभव हो सकता है वीरनिर्वाण 
के वक्‍त श्रेणिक जोबित थे कि नहीं थे यह उत्तरषुराण से स्पष्ट 
नहीं होता है । किन्तु हरिवंशपुराण में वीरनिर्बाण के उत्सव मे 
श्रेणिक का शरीक होना लिखा है। और हरियेण कथाकोश में 
कथा नं० ५४५ में श्रेणिक का अंतकाल वीर निर्वाण से करीब 
३'॥ वर्ष वाद होना बताया है । यथा : - 


ततो निर्वाणमापन्ने महावोरे जिनेश्वरे । 
तिख्रस्ससाश्चतुर्थल्य कालस्प परिकोतिता: ॥॥३०६॥। 
तथा मासाष्टक जझ्ञयं घोड़शापि दिनानि च । 
एतावति गते काले नून दुःखमनामनि ॥३०७।॥। 
पूर्वोक्त: थ् णिको राजा सोमंतं नरक॑ ययो ॥३०८।॥ 


अथे-महावीर के निर्वाण के बाद चतुर्थकाल के ३ वर्ष 
८ मास १६ दिन ब्यतीत होने पर दुःखम नाम के पाचवे काल में 
मनवांछित महाभोगों को भोग कर राजा श्रेणिक सर कर प्रथम 
नरक के सीमंत बिल में गया। । 


उक्त १०३ वर्ष में वीर निर्वाण के बाद ये ३॥॥ वर्ष जोड़ने 
पर श्रेणिक की कुल आपु १०७ व करीब की बनती है। 
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. उत्तरपुराण में चतुर्थंथाल को समाप्ति में रे वर्ष 5॥ मास 
शेष रहने पर वीरनिर्बोण होना लिखा है | यहाँ ३ वर्ष ८ मास १६ दिन 
इसलिये लिखा है कि १६ वें दिन पंचम काल का प्रारभ होता है ओर 
उसी दिन में श्रेणिक को मृत्यु हुई है । 
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अब हम श्रेणिक की आयु के साथ जम्बूकुमार का संबंध 

बताते हैं-ऊपर उत्तरपुराण की कथा में लिखा है कि- गौतम 
केवती जब प्रथम बार विपुलाचल पर आये थे उस समय राज- 
गृह का राजा कुणिक था। यानी राजा श्रेणिक उस समय नहीं 
थे वे मर चुके थे। अर्थात्‌ वीर निर्वाण से ३॥॥ वर्ष बाद जब 
श्रेणिक न रहे तब तक प्रथम बार गौतम केवली विपुलाचल आये 
थे। उस समय बाँधवों के अनुरोध से जम्बूस्वामी दीक्षा लेते २ 
झुक गये । पुनः: जब दुबारा कैगौतम केवली विपुलाचल पर आये 
तव उनके मान्निध्य मे सुधमाचार्य के पास से जम्बू स्वामी ने 
दीक्षा ग्रहण की । इस दीक्षा को अगर हम अंदाजन वीर निर्वाण 
से यो कहिये गौतम के केवली होने से ६ वर्ष के बाद होना मान 
ले और दीक्षा के वक्‍त जम्बू कुमार की २० वर्ष की उम्र मानले 
तो कहना होगा कि वीरनिर्वाण के वक्‍त जम्बूकुमार १४ वर्ष के 
थे और जम्ब की १३॥। वर्ष की उम्र के लगभग तक श्रेणिक 
जीवित रहे थे । इमलिये जम्बू का श्रेणिक की राज सभा में 
आना जाना व श्वणिक द्वारा सन्‍मान पाना तो संगत हे सकता 
है । परन्तु कुछ जेन कथा ग्रन्थों में लिखा है कि-- जम्बूकुमार 
«की मदद से राजा श्रेणिक ने एक विद्याधर कन्या को विवाहो 
शी” यह बात नही बन सकती है। क्योंकि उस समय, राजा 


तक 





द राजा श्रेणिक उस कक्त अत्यत वृद्ध थे और कुणिक ने उन्हें 
बदी बवाकर रखा था अतः राजा कुणिक को लिखा है इससे श्रेणिक को 
अविदय मानना सिद्ध नहीं होती बीरनिर्वाण से ३॥॥ वर्ष के अन्दर ही 
( जब कि श्रंणिक जिन्दे थे ) गौतम विपुलाचल पर आये हो यह भी 
संभव है | 
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श्रेणिक बहुत ही वृद्ध हो चले थे । जब जम्बू ११ वर्ष के थे तब 
श्रेणिक एक सा वर्ष के थे। इसी तरह कुछ कथा ग्रन्थों में जम्बू 
के दीक्षोत्सव में श्रेणिक की उपस्थिति बताना भी गलत है । उत्तर 
पुराण के अनुसार $डुबारा गौतम केवली विपुलाचल पर आये 
थे तब जम्बू ने दीक्षा ली थी किन्तु प्रथम बार जब गौतमकेवली 
विपुलाचल पर आये थे उस वक्‍त भी श्रेणिक मौजूद न थे उस 
वक्‍त भी कुणिक ही का राज्य था ऐसा उत्तर पुराण में लिखा है 
तब जम्बू के दीक्षोत्सव में श्रेणिक को उपस्थित बताना अयुक्त 
है ७ जम्बू की दीक्षा फे वक्‍त श्रेणिक की विद्यमानता का उल्लेख 
हरिवंश पुराण और हरिषेण कथा कोष में भी नहीं है । 


इस निबन्ध में ३ कथा ग्रन्थों का उपयोग किया गया है-+ 
उत्तर पुराण, हरिवंश पुराण और हरिब्रेण कथा कोश का। 
तीनों ही ग्रन्थ प्र।चीन हैं। उत्तरपुराण का रचना काल वि० 
सं० ४१० के करीब | हरिवंश पुराण का बि० सं० ६४० और 
हरिषेण कथा कोष का त्रि० सं० द८८ है । 


के दुबारा आते का स्पष्ट कथन नहीं है। प्रथमबार ग्रोतम 
आये भौर कुछ दिन वहीं रहे तभी ही जंबू ने दुकारा आकर उसकी 
मोजूदगी में दीक्षा ले ली। 


७ पीरकवि कृत--- जब चरिउ” को संघि १० कडबक १६ में 
जबू की दीक्षा के वक्त श्रेणिक को मोजूद बताया है । 


नशा 


चातुर्मास योग 


अनेकांत वर्द १ १० ३२४७ पर एतद्‌ विषयक मुख्तार 
सा. का एक लेख देखो 


इस विषय में पं॑० आशांधरजी ने अनगारघर्मामृत अध्याय 
& में इस प्रकार लिखा है-- 


ततश्चतुदंशो पृर्वं रात सिद्धमुनिस्तुतो । 

खर्लुदिकु परोरपरल्पश्यस्यभ्वतोगु रुस्तु तिमु ५६६१ 
शान्तिमरकति च॒ कुर्वाणेवंर्षायोगस्तु गृहातामु ' 
ऊर्जकृष्णचतुर्दश्या पश्चादरात्री च भुच्यतामु ॥६७॥ 


अर्थ--उसके बाद अषाढ शुक्ला चतुर्देशी की रात्रि के 

प्रथम पहर में सिद्ध भक्ति और योग भक्ति करके चारों दिशाओं 

में प्रदक्षिणा पू्वेक एक-एक दिशा में लघुचेत्यभक्ति पढते हुए तथा 

पंचयुरुभक्ति और शांतिभक्ति पढ़ते हुए वर्षायोग ग्रहण करे। 

डे इस विधि से कातिक कृष्णा चतुर्दशी की रात्रि के चौथे 
मैं वर्षा योग को समाप्त करे । 


.प्रांस वासोअ्न्यरेकत्न योगक्षेत्र शुती बजत्‌ ' 
मार्गेतोते त्यजेच्चांधशादपि न लंघयेत्‌ ॥६५॥ 
नभश्चतुर्यों तथाने कृष्णां शुक्लोजपचमोम । 
यावस्नगच्छत्तच्छेदे क्रथचिच्छेदमासरेत्‌ ॥६४।॥ पुग्मस्‌ 


रू] 
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अर्थ--चतुर्मास के अलावा हेमतादि ऋतुओं में मुनि लोग 
एक स्थान में एक मास तक ठहर सकते हैं। आण्यढ मास में 
श्रमण संघ वर्षायोग स्थान को चला जाये और मगसिर का 
महीना बोतते ही व्षायोग स्थान को छोड दे । यदि आएाढ़ के 
महीने में वर्षायोग स्थान मे न पहुंच सके तो कारणवश भी 
श्रावणकृष्णा चतुर्थी का उल्लंघन न करे । अर्थात्‌ जहाँ चातुर्मास 
करना हो उस स्थान में श्रावण क़रष्णा चौथ तक अवश्य २ पहुंच 
जावे । तथा कालतिक शुक्ला पंचमी के पहिले प्रयोजनवश भी 
वर्षायौग स्थान को न छोड़े । वर्षायोग के ग्रहण विसजन का जो 
समय यहाँ बताया गया है उसका द्वार उपसर्गादि के कारण 
यदि उल्लंघन करना पड़े तो उसका प्रायश्चित्त लेवे । 


योग्रांतेःकोदिये सिद्धनिर्वाणगुरुशान्तय: । 
प्रणुत्या वीरनिवर्णि कृट्यातो नित्यवंदना ॥७०॥। 


अर्थ -कारतिक कृष्णा चतुर्दशी की रात्रि के चौथे पहर में 
वर्षायोग का निश्ठापन किया जाता है| जैसा कि ऊपर लिखा 
है । यही समय भगवान्‌ महावीर के निर्वाण का आ जाता है । 
इसलिए वर्षायोग के निष्ठापन के अनन्तर सूर्योदय हो जाने प२ 
वीर निर्वाण क्रिया करे । उसमें सिद्धभकति निर्वागभकति गुरु 
भक्ति और शांतिभकित करे | इसके बाद नित्यवंदना करे । 


आशाधर के इस कथन से प्रकट होता है कि -वर्षायोग 
समाप्ति का क्रिया विधान तो कातिक कृष्णा १७ को रात्रि के 
पिछले भाग में ही कर लिया जाता है। परन्‍्त उसके अनन्तर 
ही उस स्थान को छोड़कर अन्यत्र बिहार नहीं किया जाता है । 
कम से कम कातिक शुक्ला ५ तक नो उसी स्थान में रहना 
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आवश्यक बताया है । इससे पहिले तो मुनिजन कठाचित्‌ भी 
वहाँ से विहार नहीं कर सकते हैं । और अधिक से अधिक मग- 
सिर मास की समाप्ति तक भी उस झ्थान को नहीं छोड़ने को 
कहा है | 

मूलाचार समयसाराधिकार गाथा १८ को टीका में दश 
प्रकार के श्रमण कल्प का वर्णन करते हुए भास नाम के & वें 
कल्प का' कथन इस प्रकार किया है-- 

“मास: योगग्रहणात्‌ प्राड मासमात्रमवस्थान कृत्वा वर्षा- 
काले योगो ग्राह्यस्तथा योग समाप्य मासमात्रमवस्थान वन्य । 
लोकस्थिति ज्ञापनाथमहिंसादिब्रतपरिपालनाथ च योतात्प्राइः- 
मासमात्रमवस्थानं, पश्चाच्च मासमाचमवस्थानं श्रावक नो कादि- 
संक्लेशपरिहरणाय अथवा ऋतौ २ मासमासमात्र स्थातव्यं 
मासमभात्रं च विहरणं कर्तव्यभिति मास: श्रमणकल्पोध्यवा 
वर्षाकाले योगग्रहणं चतुपपु चतुपु मासेषु नंदीश्वरक रण च मास 
श्रमणकल्प: । 

अर्थ - जिस स्थान में वर्षायोग ग्रहण करना है उस स्थान 
में वर्षाफाल से एक मास पहले ही उपस्थित होकर वर्षायोग 
ग्रहण करना और वर्षायोग की समाप्ति हो जाने पर भी एक 
मास भर वहीं ठहरे रहता इसे मास कल्प कहते हैं। वहाँ के 
लोगों की परिस्थिति को जानने के लिए और अहिसादि ब्रतों 
की पालनाके लिए उस स्थान में वर्षाथोग से एक मास पूर्व ही 
चले जाते हैं। और श्रावक लोक आदिकों को सक्‍लेश न होने 
देने के लिए वर्षायोग की समाप्ति के बाद भी एक मास तक वहाँ 
ठहरे रहते हैं । अयवा प्रत्येक ऋतु में एक-एक मास तक एक 
जगह ठहरे रहना और एक-एक मास तक श्रिहार करते रहना 
इसे भी मास नाम का श्रमणकल्प कहते हैं। अथवा वर्षाकाल में 
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अर्षा योग ग्रहण करना और चार-चार महीने में नंदीश्वर करना 
यानी आष्टाह्विक पर्व के ८ दिन तक एक जगह ठहरे रहना यह 
भी मास श्रमणकल्प कहलाता है । 


भगवती आराधना गाथा ४२१ की मूलाराधना टीका में 
पं० आशाधर जी ने इस प्रकरण को विजोदया टीका से उद्ध [त 
करते हुए निम्न प्रकार लिखा है-- 


“'प्रावट्काले मासचतुष्टयमंकत्रावस्थान । स्थावर जंगम- 
जीवाकु ना हि तदा क्षितिरिति तदा ध्रमणे महःन-संयम:“““इति 
विशत्यधिक दिवसशत एकत्रावस्थानमित्ययं उत्सगें:। कारणा- 
पेक्षया तु ही नमधिक बावस्थानं । संयतानामाषाढ शुक्लदशम्या: 
प्रभुति स्थितानामुपरिष्टाज्ब कातिक पौणिमास्यास्त्रिण- 
द्दिवसावस्थानं । “““” एकल्रेत्युत्कूप्टट काल: । मार्या दुभिके 
ग्रामजनपदचलने वा गच्छनाशनिमित्त ममुपस्थिते देशांतर 
याति । अवस्थाने सति रत्नत्रयविराधना भविष्यति इति 
पौर्णमास्यामाषाढड्यामनिक्रांताय्या प्रतिपदादिषु दिनेयु यावच्च- 
त्वारों दिवसा। एतदपेक्ष्य हीनता कालस्य । एप दशम:ः स्थिति- 
कल्पो व्याख्यात: टीकायां । टिप्पन के तु द्वाभ्यां द्वार्भ्या मासाभ्यों 
निषद्यका द्रष्टव्येति ।” 


अथ--वर्षा काल में मुनियों को बार मास तक एक जगह 
रहना त्राहिए । क्योंकि उस समय पृथ्वी स्थावरत्रस जीवों से 
व्याप्त हो जाती है इससे उस समय विहार करने से महान 


कनिन " वी किन लक नजन, 
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! विजयोदया टीका में इस हथान पर ४ दिन को जगह २० 
दिन लिखे हैं। इसका कारण वहां पाठ की अगुद्धि वालूम पड़ती है । 
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असंयम होता है। अतः वर्षा काल में एक सौ बीस दिन तक 
प्ुुनियों का एक स्थाम में रहना यह उत्सगग मांगे है। कारण 
अपेक्षा से यह अवस्थान १२० दिन से हीनाधिक 'ी होता है | 
आपषाढ शुक्ला दशमी से लेकर कार्तिक की पृण्णमासी के बाद 
तीस दिन तक यानी मगसिर शकक्‍ला १५ तक ( ५ मास ५ दिन ) 
मुनियाँ का एक स्थान में रहना उत्कृष्ट काल कहलाता है| 
महामारी दुर्भिक्ष के होने पर जब लोग गाँव देश को छोड़ भागने 
लगें अथवा मुनि संघ के नाश होने का कोई कारण आ उपस्थित 
हो तो ऐसी हालत में मुनिजन जहाँ वर्षायोग ग्रहण किया है उस 
स्थ'न को भी छोड़ वर्षाकाल में अन्य स्थान मे जा सकते हैं। 
यदि न जावें तो उनके रत्नत्रथ की विराधना होगी । यह स्थानां- 
तर आबषाढ की पृर्णमासी से चार दिन बाद तक--श्रावण क्रप्णा 
४ तक किया जा सकता है । इस अपेक्षा से काल की हीनता 
समझनी । इस प्रकार टीका में १० वाँ स्थिति कल्प का व्याख्यान 
किया है। टिप्पण में तो दो-दो महीने में निषद्यका का दर्शनक रना 
दशवां स्थितिकल्प बताया है। 


४ यह ध्यान में रखने की बात है कि- दशवें पज्जो 
माम के स्थिति कल्प का जो स्वरूप टिप्पण में बताया है। उसो 
से मिलता जुलता स्वरूप झभूलाचार की टीका में बताया हे। 
वहां “निषयका की उपासना करना” ऐसा स्वरूप पज्जो स्थिति 
कल्प का बताया है | जबकि भगवती आराधना की विजयोदया 
टीका में वर्षायोग के धारण करने को पज्जो-स्थितिकल्प बताया 
है । इस तरह भगवती आराधना की टोफका और मलाचार की 
टीका में इस विषय में एक बडा कथन भेद पाया जाता है। 


नीचे हम इन सब कथनों का फलितार्थ बताते है - 
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(१) आषाढ़ शुक्ला १५ से कातिक शुक्ला १५ तक वर्षा 
काल माना जाता है| इन ४ मासों तक सुनियों का एक स्थान 
में रहना यह एक सामान्य नियम है । 


(२) मूलाचार में लिखे मास कल्प के अनुसार वर्षा काल 
के प्रारम्भ से एक मास पूर्व और वर्षा काल की समाप्ति से १ 
मास बाद तक भी अर्थात्‌ ज्येप्ठ शुक्ला १५ से मगसिर शुक्ला 
१५ तक मास ६ तक भी मुनिजन लगातार एक स्थान पर रह 
सकते हैं। इतना समय शास्त्र रचना के लिए उपयुकक्‍त हो 
सकता है #$ 


(३) वर्षा योग की स्थापता का समथ आपषादढ़ शुक्ला १४ 
का है। भगवती आराधना की टोका के अनुसार उसके भी 
पहिले आष।ढ़ शु० १० तक मुनियों को वर्षा योग ग्रहण करने के 
अर्थ अपने इष्ट जवान पर पहुंच जाना चाहिए । यदि किसी 
कारण वश उक्‍ल नमय तक न पहुच सके तो भी श्रावण कृष्णा 
४ का उल्लंघन ती कदाचित्‌ भी नहीं किया जा सकता है। 
उल्लवद करने पर प्रायश्चित्त लेना होगा । 


(४) अनगारधर्मामृत में प० आश्माधरजी ने वर्षा योग की 
समाध्लि की सिर्फ क्रिया विधि (भक्ति पाठों का पढ़ा जाना) 
कार्तिक क्ृ० १४ की रात्रि के पिछले भाग में करना बताई ८ | 
उसके दूसरे ही दिन विहार करना नहीं बताया है । बलके उसके 





मीन प्रत्येक पच वर्ष में दो मास बढ़ते हैं अतः जिस वर्ष चांतुर्माम' 

में अधिक मास हो उस वर्ष ७ मास तक भी एक स्थान पर स्थिति हो 
सकती है । 

--रतनलानल कटारिया 
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बाद भी वर्षा काल की समाप्ति तक यानी कातिक शु० १५ तक 
या मास कल्प के अनुसार मगसिर शु० १५ तक भी वहीं पर 
ठहरा जा सकता है, कारणवश इससे पहिले भी विहार विया 
जा सकता है कितु कातिक शू० ५ से पहिले तो कारणवश भो 
विहार नहीं हो सकता है | विहार करने पर प्रायश्चित लेना 
होगा | 


(५) महामारी आदि कारणों से यदि वर्षाकाल में स्थान 
छोड़ने की जरूरत आ पड़े तो श्रावण कृ० ४ तक॑ ही वे अन्यत्र 
जा सकते हैं । बाद में नहीं । बाद में जानें पर प्रायश्चित लेना 
होगा । 


(६) चातुर्मास के अलावा हेमंतादि दो-दो मास को 
ऋतुओं में प्रत्येक ऋतु में १ मास तक मुनियों का एक स्थान पर 
ठहरे रहना और १ मास तक विचरते रहना ऐसा भी विधान 
सूलाधार में मास कल्प के र्वरूष कथन में किया है। 


(७) घलाचार में आष्टाक्लिक प॒व के छ दिन तक सुनियों 
को एक स्थान में रहने के विधान का भी आभास मिलता है। 


(८) जो घमुनि श्रावण ० ४ के बाद वर्षायोग ग्रहण 
करते हैं और कानतिक शु० ५ से पहिले ही वर्षायोग को समाप्त 
कर विहार कर जाते हैं। वे मुनि प्रायश्चित्त के योग्य माने गये 
है अर्थात्‌ ऐसे मुनियों को इसका प्रायश्चित्त लेना चाहिए। 


-£ग्दीमिर 


र्द 
सिद्धान्ताध्ययन पर विचार 


क्षुधा आदि बाधाओं को भेटने के लिये जंसे पशुओं के 
आहार निद्रा भय मंथुन आदि कार्य होते हैं वेसे मनुष्योंके भी 
होते हैं कितु जिस ज्ञान की विशेषता मनुप्य समाज में है वह 
पणशुओंमें नहीं है इसीसे मनुष्य श्रेप्ठ समझा जाता है। किसने 
ठीक ही कहा है कि- ज्ञानेन हीना: पशुभि: समाना:' जिस 
प्रकार खान से निकला हुआ रत्न संस्का रके योग से बहुमुल्यवान्‌ 
हो जाता है उसी प्रकार मनुष्य भी ज्ञान संस्कारसे महान्‌ गिना 
जाता है | अथवा जंसे बारंबार अग्निसंरकारसे सुवर्ण दीप्तिवान 
हो जाता है उम्ी तरह बारंबार ज्ञानाभ्याससे मनुष्य भी दीप्ति- 
शाली माना जाता है । यह तो निश्चित है कि-माताके उदर 
से निकले बाद अगर मानव को शिक्षा ग्रहण से बिल्कुल ही रोक 
दिया जाए तो सचमुच वह पशुसे भी निकृष्ट हो सकता है। इसी 
विषयक नीतिका यह श्लोक कितना ममंस्पर्शी है-- 


शुनः पुच्छमिव व्यर्थ जीवित विद्यया बिना ॥ 

न॒पुहागोपने शक्त न चु॒ वदंशनिवारणें ॥ 

इसमें कहा है कि-विद्याविहीन जीवन कुत्ते को पृ छकी 
भांति व्यर्थ है जो न तो थुद्यांगरो ढक सकती है और न मक्खियों 
को ही उड़ा सकती है : 


तिद्धान्ताध्ययन पर विचार |] [ १२७ 


ज्ञानकी इतकी अधिक महिमा होने के कारण ही झास्त्र- 
कारोंने स्वाध्यायको “न स्वाध्यायात्परं तप: पदसे सभी लपों में 
बढ़कर तप कहा है । 


मूलाचार मे कहा है कि ८ 


बारसथिधद्विय ते सब्भतरवाहिरे कुसलदिशुदे । 

णवि अत्थि णविय होह॒दि सशझायसम तवो कस्मम्‌ ४३० 

यही गाथा भगवती आराधना आश्वासर नं ० १०७ पर है । 

सुई जहा ससुत्ता ण जस्पदिहु प्तावदोसेण । 

एवं ससुत्त पुरिसों ण जस्सदि तह पमाददोसेज ॥<७१॥। 
'बड्टकेराचरर्य ।! 


अथं--तीर्थकर गणधरादिकर दिखाये अभ्यंतर बाह्य 
भेदयुक्त बारह प्रकार के तप में स्वाध्याय के समान उत्तम अन्य 
तप न तो है और न होगा । 


जसे सूक्ष्म भी सुई प्रमाद दोष से गिरी हुई यदि डोराकर 
सहित हो तो नष्ट नहीं होती-देखने से मिल जाती है, उसी तरह 
शास्त्र स्वाध्याय युक्त पुरुष भी प्रमाद दोष से उत्कृष्ट तप रहित 
हुआ भी संसार रूपी गढ़ढे में नहीं पड़ता । 


जो ग्रथ परमपूज्य केवली के बचनों की परम्परा लिये 
हों और जिन मे आत्मा का परमाराध्य मोक्ष की कारणी भूत 
कथनी हो उससे बढ़कर कौन हो सकता है ? 


वर्तमान के उपलब्ध ज॑ंन परमागम की रचना गौतम 
गणप्वर कथित सूत्र के आधार से हुई है। गौतम स्वामी ने किस 
समय किस प्रकार ग्रंथ रचना की यह वर्णन उत्तर 
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पुराण में युणभद्बसुरिन बडेही द्ृदयग्राही ढंग से किया हे, पाठकों 
की जानकारी के लिये उसे हम यहां देते हैं-- 

गौतम गणधर अपना जीवन वृत्तांत सुनाते हुये कहते 
हैं कि-- 

श्रीवर्धभानमानस्य संयम प्रतिर्षन्तवानु । 

तदंव में समुत्पन्ना: परिणाम्ब्शिषत: ।॥३६८॥ 

ऋषद्वय: सप्त सर्वांगानामप्यर्थपदान्येत: । 

भट्टारकोपदेशेन श्रावणे बहुलें तिथो ॥३६८।। 


पदार्था वर्थरूपेण सद्य: पर्याण मनु रफुटसू 

पूर्वाह्न पश्चिमे भागे पूर्वाणामप्यनुत्रमात्‌ ॥ ३७०॥॥ 
इत्यनुज्नातसर्वागपूर्वार्थो धीचतुष्कवान्‌ । 

अगानां ग्र थसंदर्भ पूर्वराते व्यधामहम्‌ ॥३७१॥। 
पुर्वाणां पश्चिमे भागे ग्र थकर्ता तंतोडभ्व्म्‌ । 


इति श्र तड्धिभि: पूर्णोष्भुव मणभुदादिमः ॥३७२।॥ 
७४ यां पव. 


अर्थ -श्री वरद्ध मान स्वामी को नमस्कार कर संयम 
धारण कर लिया | परिणामों की विशेष विशुद्धि होने से उसी 
समय मुझे सात ऋद्धियां प्राप्त हुईं। तदनंतर श्री बद्ध मान 
अट्टारक के उपदेश से श्रावण कृष्ण प्रतिपदा के दिन सबेरे के 
समय सब अंगों के अर्थ और पद शीघ्र ही अर्थ रूप से स्पष्ट 
जान पड़े और इसो तरह उमी दिन के साम के समय अनुक्रम से 
सत्र पूर्वों के अर्थ और पदों का ज्ञान होगया | तथा चौथा मन: 
पर्ययज्ञान भी होगया । तदनंतर मैंने रात्रि के पहिले भाग में 
अंगों की ग्रंथ रूप से रचना की और रात्रि के पिछले भाग में 
पूर्वों की ग्रंथ रचना की इस तरह अंग और पूर्वों से रचना कर 
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मैं प्रन्थकर्ता ब्रसिद्ध हुआ हूं । इस प्रकार श्रुतज्ञानऋड्धि से पूर्ण 
होकर मैं श्री वीरनाथका पहिलर बणघर हुआ है| 


जिस जने वाणी का प्रादुर्भाव इतनो महत्ता को लिए हुए 
है उसका प्रचार संसार में प्रचुश्ता के साथ होना चाहिए किन्सु 
डस विषय में जेन समाज झाज जो भी कुछ कर 'रहा है बह 
सम्तोष प्रद नहीं कहा जा सकता । और तो क्‍या हम अब तक 
अन्य प्रकाश का प्रचन्ध भो ऐस। नहीं कर पाये जिसे ठीक कह 
सके । इसके लिए हमारे फस द्रव्य को कमी नहीं है क्योंकि 
जो समाज प्रतिसालं मेला प्रतिष्ठा को घृमधाभ में लाखों रुपये 
लगाती है उसके लिए यह कंसे कहें कि धन को कमी' है ? 
कमी है सिफफ ग्रन्थ प्रकाशन में रुचि होने की। सच तो यह हैं 
कि धनी लोग इसे महत्व का काम हो नहों समझते हैं इसका भो 
राक कारण है। पिछले कुछ समय में जन समाज की बागंडोर 
प्रायः ऐसे लोगों के हाथों में थी जो स्वबं मदांध ओर विवेकशून्य 
होकर परमगुरु के पदपर आसीन थे और इसो महान्‌ पदपर अपने 
को हमेशा कायम रखने के लिये जनता को ज्ञानहीन बनाये रखना 
चाहते थे। इसके लिये लोगोंको उल्टी पद्टटी बढ़ाई गई कि श्रावकों 
को सिद्धांत ग्र थोंके पढ़ने का अधिकार' नहीं है । गृहस्थों का तो 
केवल दान पूजा प्रभावनी करना हो है | इसमें उनंका कल्याण 
है । धस भोले लोग इस भुलावे में आगये ।“फल उस्तका यह हुआ 
कि जनता की रुचि पृज! प्रभावना के काम में ही इत्तज़ी अधिक 
चढ़ी कि आज भी बे अपने को त सम्हाल ख्के। खेद तो यह है कि 
उक्त प्रकार कर स्वार्थे मूलक उपदेश ही नहीं दिया गया किंतु 
उसे संस्कृत प्राकृत भांषा में ग्र थबद्ध भी कर दिया गया जिससे 
इस चवकर में कतिफ्य विद्वान श्र आते रहे। इस तरह यह 
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मिथ्या परम्परा चल पड़ी । आज भी कुछ पंडित कहलाने वाले 
हेसे हैं जा कभी-कर्भा “क्रावकों को सिद्धान्ताध्ययत की अधिकार 
नहीं है ” इस मिथ्या धारणा को प्रगट किया करतें हैं। पं० 
उदयलालजी कासलीवालने तो संशयतिमिरप्रदीप” नामक 
पुस्तक में इस भ्रमपूर्ण मान्यता की दिलखोल पुष्टि की हैं और 
हक मात्र अवनति का मूल कारण ही क्राव्कों का सिद्धंसाध्ययन 
कताथा है। उसमें अध्ययन तो 3 गा बा ऑर गृहस्थेके 
सममने सिद्धांतश्र थों को वांचना ही अयोग्य ठहराया मया है।# 
बलिहारी है ऐसी समझ को  आश्चय इस बात के है कि 
जिसका विघ्वान किसी भी आए ग्र॒थ में नहीं है उसे कुछ मामूली: 
ब्रथोंमें देखकर ही ये लोग कंस प्रमाण कर जेते हैं? सिर्दाता- 
ध्ययन का नियेध हमें तो किंसी ऋषिप्रणीत ग्रथ में लिखा नहीं 
मिलता बल्कि विधान ही पाया जाता है + नींके हम ग्रथों के 
कतिपय उद्धरणों से यही सिद्ध करवे हैँ 


भगवज्चिनसेनाचार्य आदिपुर,ण पर्व ३८ में श्रावकों के 
ये क्रियाकों का वर्णन करते हुये कहते हैं कि - 


पूजा राष्वारटवया रयाता क्रियाध्स्य स्थदर्त: वरा / 
पूजोषबाससंपत्या श्र ण्वतोंध्यायंसंग्रहपु ॥७६॥ 


सतोउत्या' पुथ्ययशाल्या किया पुण्यानुबंधिनों 7 
थ्‌भ्यतः पूव॑विद्यातामर्द सम्रहांयारिणें: शश्गां 


अर्थ पूजा ऑर उपवासरूप संपत्ति को धारणकर 
ग्यारह अंगों के अर्थ सम्ह को सुतने वालें ऋवक के पूजारॉ” 
ध्यताम पांचवीं प्रसिद्ध क्रिया होतो' है । - 
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तदनंतर अपने साधमें पुरुषों के साथ चौदह पूव्वों कौ 
अर्थ सुनने वाले श्रावक के पृश्य बढ़ाने वाली पृण्य यश्ञ नाम की 
छह्टटी क्रिया होती है । 


यह तो हुआ श्ावकीं के पढ़ने सुनने का अधिकार । अब 
आयेकाओं का अधिकार भो देख लोजियै-मूलाचार के पेंचस- 
चाराधिकार में बंटूटके रस्वामी ने लिखा है कि 


स॑ पढिदुमसज्साधे भो कंप्पदयि विर*द इत्थिंबग्गहंस। 
एसो अंज्णों पंथो कंप्पदि फंढिंदु असम्भाए धध्पाा 


अर्थ--वे चार प्रकार के अंग, पूवे, वस्तु, प्राभृत्र, रूप, 
सूत्र, कालशद्धि आदि के ब्रिना सयमियों को तथा आये काओं को 
नहीं पढ़ने चाहिये । इनसे अन्य ग्र थ कालशद्धि आदि के न होने 
पर भी पढ़ने योग्य माने गये हैं। इसमें आयंकाओं को कालशुड़िं 
आदि के होते हुये अंग पूर्वादि ग्रन्थों के पढ़ने की आज्ञा दी गई 
है । हरिवंश पुराण १२ तो सगे में भी लिखा है किं-जयकुमार 
हादशांगधा री भगवान का गंणधर हुआ और सुलोचना ग्यारह 
अंग की घारिका आयिका हुई ॥५स। 


इन उल्लेबों से उन लोगों का भी समाधान होजाता है 
जो श्रबर्कों के लिये प्रचलित सिद्धांत ग्रन्थों के पढ़ने सुनने का 
तो अधिकार बताते हैं कितु गणध्वर कथित अंग पूबोदि ग्रन्थों के 
अध्ययन का निषेध करते हैं, उन्हें अब अपनी उस मिथ्या घारणा 
को निकाल देना चाहिये । कहते हैं कि नेमिचन्द्राचाय ने 
चामुण्ड रायके सामने यूत्रपाठ करना बन्द कर दिशा था और 
पूछने पर कहा था कि श्रावकों को सुनने का अधिकार नहीं है 
इत्यादि कथाएं काल्पनिक मासुम होतो हैं। जहां * श्लोक भर 
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>< टींव- 
( सागारधर्माभृत्त अध्याय-3 वा “१० १५% )! 


आवको वोरचर्बाहः फ्रतिमातापतपए्दिषु ॥ 
स्पान्नाधिकारी सिद्धान्तरहस्याध्ययने<४मि थे ॥५०॥३ 


टीका-न स्पात्कोहर्शों श्रावकः । किविशिष्टोडधिकारी 
योग्य: । कक वीरेत्यादि--वीरचर्या स्वयं आऋामया भोजनं, अहः 
प्रतिमा दिनप्रतिमा, आतापनादयस्त्रिकालयाोगा: ग्रीप्मे सूर्या- 
भिसुर् गिरिशिखरे5वस्थानं; वर्षासु वृक्षमुले, शीतकाले रजन्या 
चतुष्पये, इत्येक॑ लक्षणास्त्रय:  कायक्लेशविशेषा: । तथा 
सिद्धान्तस्य परमानमस्य सूत्ररूपस्य रहस्य च प्रायश्चित्तशास्त्र> 
स्पाध्ययने पाठेः श्रावकों नाधिकारी स्यादिति संबंध: | 


अर्थात्‌-श्रावकों को वीरचर्या माने स्वयंभ्रामरी वृत्ती से 
भोजन करना, द्विनप्रतिमा, और गर्मी के दिलों में सूर्य के सन्मुखः 
पर्केत के शिखरपर योग धारण करन, वर्षाऋतु में कुक्ष के नीचे, 
शीतकाल की रात्रीयाँ में नदियाँ के किनारे अथवा चौंहटे में 
योग धारण करना आदि आतापनादि योग धारण करने का 
अधिकार नहीं है ॥ तथा इसी प्रकार सिद्धान्त अर्थात्‌ - परमानमः 
के सूत्रों और प्रायश्चित शास्त्रों के अध्यकन करने का भो 
श्रावकों को अधिकार नहीं है ॥॥५०॥४ 


छल 


माथा तक मिथ्या रचली जाती हैं वहां ऐसी कथाओं को ग्रढते 
कितनी देर लगती है? ऋषि वाक्यों के सामने ढेसे कथन 
कदापि प्रमाण नहीं माने जा सकते । जिन सिद्धांतग्र थों के 
बदोलत ही जन धरम का गौरव है। उनका. फ्ठन पाठन बन्द 
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करना भो क्या कभी उचित कहा जा सकता है ? यहां तो मूल- 
भूत संम्यर्द्शन ही तत्वाबं श्रद्धान से होता है। मजा तो यह है 
कि-गोम्मटसार, लब्धिसार, राजवातिक, श्लोकवातिक आदि 
महाग्रंथों के रचेयिताओं ने जब कहीं भी यह नहीं लिखा कि 
हमारे इस ग्रन्थ को श्रावक पुरुष न पढ़े त्तब ये दूसरे निषेध 
करने वाले कन होते हैं ? प्रत्युत विद्या्ंदस्वामी ने तो अपने 
अष्टसहस्री ग्रन्थ के अंत में कहा है कि-जैरै इस ग्रंथ को 
'पढ़ने का अश्िकार कल्याणेच्छु भव्यों के लिए नियत है। इससे 
अध्ययन का मार्य कितना विशाल हो जात है ? चामुण्डरायकुंत 
चारित्रसार शीलसप्तक प्रकरण के स्वाध्यायस्तत्वज्ञानस्याध्यंथन- 
मध्यापन्र स्मरणं च' वाक्य से स्वाध्याय का लक्षण हो तंत्वज्ञाय 
कऋ। पढ़ना पढाना और चितवन करना किया है और जो खग्स- 
कर झेसा स्वाध्याय श्रावक्रों के घट्कम में प्रतिपात्न किया 
गया है 4 





2 टोष -बसुबंदों श्ववकालार-' 'प्‌- ३२४ 

शाबा-: 
'दिण पडिसकोर चरिया-१ तिय्शलजोंगेसु चत्यि अहियारो | 
धतड्ान्तरहस्साणव ९ अज्जयण देसविरदाणर॑॥३१२७ 
दिनप्रतिमाबोरचर्यो खिकालयोगषु. नास्त्योधकार:ः ए 
सिद्धान्त रहस्पान!मप्यध्ययर्ं देशविरतानाम सरप१२॥ 


अथे-दिन में प्रतिमायोंग, वौरधर्यों, त्रिकालयोग और 
सिद्धान्त रहस्य के अध्ययन, ये ऊपर के चात्नें करने कये देशविरति 
आवक अनधिकारो है 4 


बृइट हु [ # जैंन निबन्ध रत्नावलों भाग 


!. लोट:- यह सब कथन शुल्लकार्दि सल्छूदों को लेकर है उ््हों 
के लिये तप और सिद्धांत व द्रायश्चित ग्रंथों के अधिकृत पठन का निषेक्ष 
दिया प्रतीत होवा हैं जंसाकि वैदिक ग्रयों में भी पावा जाता हैं! इसी 
थै दि० मत में शुद्रों को मुनि दीक्षा का भी निषेध है। इन सक बातों! 


का तिवर्णों के लिए निवेध नहीं है # 


सनम. जन जाना “मनन जीना पाती किन. िननननानानीनिनानन + पमनकननमककनना ना 


क्या तत्वज्ञान से सिद्धास्त भिन्‍न है ? यह तो निश्चित हैं कि, 
दईशनालब्धि देशवि रठी तो क्‍या अब्रती तकके होती है उसी देश- 
नालब्धिका स्वरूप. आजाये नेमिचन्द्र ने लब्धिसार में यों कहा है- 


छद्वव्वजथपयत्थो देसबरसुरिपटुबिलाहों जो। 
देसिदपदत्यधारणलाहो या तदिबलड़ी वु ॥६॥॥ 


अर्थ- छहद्रव्य और नव पदार्थों का उपदेश करने वाले 
आचार्य आदि का लाभ यानी उपदेश का मिलना और उन पर 
उपदेशे हुए पदार्थों के धारण करने ( याद रखने ) की प्राप्ति 
वह तीसरी देशनालब्धि है । 


ग्रन्थाध्ययन का निषेध करना एक ऐसी तिमूंल और 
अथुक्त बात है कि जिसको पुष्टि किसी भी परमागमसे नहीं होतीः 
है और तो और, खास समवशरण में ही भमवान की दिव्यथ्वनि. 
को तियंच तक श्रवण करते हैं कक क्या कोई कह सकता है कि. 
कैवली की दिव्यध्वनि में द्वादश सभा के समक्ष सिद्धांसविषयक 


कली भौर इसीलिए वह 'श्रूतः कहलाता है । श्ययं भगवान्‌ के 
जिनको अधिकारी समझकर उपदेश सुनाया ऊहें अब कीसे अनच्िकारी 
ढहुराया जा सकता है क्‍या आप भगवान्‌ से भी. बड़े हैं ? 


ससद्धान्ताध्ययन पर विचार | [ १३१५ 


उपदेश नहों होता है ? यदि कहो कि- “भ्िद्धांताध्ययन का 
अधिकार हो तो भले हो कितु श्राबकों को अध्यात्म -श्वथों के 
चढ़ने का तो अधिकार नहीं है सो भी दीक नहीं है। जिनसेन 
स्वामी ने पंद्रहकों व्रत्नचयई क्रिया का वर्णन करते हुये प्रब॑ ३८ में 
'कहा है किए 

सृतरमोपासिक जास्थ स्पादध्येद गुरोमु लात १ 

विनयेन सतोम्यध्ण शास्त्रमध्यास्सधोचरसु ३११८१ 

अर्थे - इसे प्रथम हो गुरुमुख से उपासकाचार पढ़ना 
चाहिए और फिर विनय पूढंक अन्य अध्यप्त्मशसस्थों कर अभ्यास 
करना चाहिए ५ 


कुछ भी हो, किसी ग्रंथ के अध्ययन को मनाई करना 
“बिल्कुल निःसार है। इसको अनुपयोगिता का तो खासा प्रमाण 
यही है कि इस समय इस पर कोई 5बरन नहीं दिया जा रहा है+। 
केवल अंध परम्परा भक्तों की कहने भर करे चीज रह गई है । 
अगर इस अनिष्टपूर्ण आज्ञा का पलन किया जाता तो बड़ा ही 
दुर्भान्‍्य होता-जेन धर्में की इस समय जैसी कुछ अवस्था है यह भी 
नहीं रहता । फिर भी सिद्धांत ग्र थों का जैसा पठन पाठन होना 
आहिए वसा नहीं हो रहा है।। प्रत्येक साल इसमें विद्यार्थी पास 
हो जाते हैं कितु वे खालो पास हो हैं, उससे सनन्‍्मागे का महृत्त 
वे द्योतित नहीं कर सकते । क्योंकि जिस उद्देश्य से इनका प्रठन 
चाठन होना चाहिए वह प्राय: नहों है। पृ्वेकाल में इसका 
अध्यन सम्यग्शान को प्राप्ति, कषायों की मंदता और जैन मार्ग 
म्का गौरव प्रकट करना इन उद्गंदेश्यों की ज्ेकर होता था अब तो 
किंवल टका पंदा करने और अपवग आादर सनन्‍्मान होने के अम्ल 


पृश्द | [ ह जैन निबन्ध रत्नाव्ली भाग २ 


इनका पठन होता है ॥ इसके लिए के जिन ग्रथों के समी्चीन' 
अध्ययन के लिए कम से कम दस पन्द्रह वर्ष चाहिए उन्हें पांच 
चार वर्ण ही में जैसे-केसे पढ़कर प्रमाणपत्र प्राध्त कर लेते हैं ऑर 
फिर उनका मनन करना भी छोड़ दिया जाता है फल यह होता 
है कि पांच सात वर्ष बाद वे ग्रथ अपठित से हो जाते हैं। ऐसे' 
कितने ही विद्वान कहलाने वाले मिलेंगे जो नाम मात्र की पद- 
वियों को बिपटाये हुए गवॉन्मत्त: फिरते हैं।काम पड़ने पर 
सिद्धांत विषयक खास शंका का समाधान ये नट्टों कर सकते ४ 
निरंतर के अध्ययन बिना उनका प्रमाणपत्र बिचारा' धरा हीं 
रह जाता है, वह केवल दिखाने भर की चीज रह जाती है और 
उससे कुछ अर्थ नहीं निकलता । इस तरह के प्रमाणपत्रों से कुछ 
लाभ भले हो हो किंतु हानि भी पूरी होती है ।। इन्हें प्राप्त कर 
मनुष्य अपने को ऐसा कृत्तकृत्य समझने लगता है कि फ़िर उसः 
विषय में कुछ भो प्रयत्न नहीं! करता है.।-नतीजा' जिंसका यह. 
होता है कि अंजुली, के जल की तरह के शने: २ सिर्द्धुत॑ ज्ञान से 
» असल्वप्होते,र आखिर खोखले रह जाते हैं।सो टीर्क ही है 
भअनश्यासे क्यं. विद्या होता ही है। जिसकी स्थिति हौ निर- 
तर मनन चितवन के ऊपर निभर है। उसका प्रमाणफत्र सवेदा 
के लिये मानना ही विडंबना पूर्ण है । जहां-जहाँ इन प्रमाणपत्रों 
की खटपट नहीं है वहां. बहुत बड़ा लाभ यह है कि मनुष्य को 
अपनी लिमाकत दिखाने को हर समय अपने को केपार रखमभा. 
पड़ता है। इससे मेरा अभिप्राय परीक्षा देकर प्रमाणपत्र लेने को 
व्यह्वेस्था उठा देने का नटों है दीघकाल तक यकेष्ट अध्ययन होनए 
चाहिये यह भाव है । अस्तु ह 

अन्त में हम यह लिखकर कि- 'किस तरह के ब्रन्थ काल 
शुद्धि आदि न होने पर पढ़ने योग्य हैं। विराम लेते हूँ 


सिद्धान्ताध्ययन पर विचार ] [ १३७ 


मूलाचार पंचाचाराधिकार की गाथा ८२ में कहा है कि सम्य- 
अ्दर्शनादि चार आराधनाओं का प्रतिपादक ग्रन्थ, सत्रह प्रक/र 
के मरण निरूपक ग्रन्थ, पंच संग्रह ग्रन्थ, स्तोन्न ग्रन्थ आहोारदि 
के त्याग का उपदेशक ग्रन्थ सामायिकादि षढावश्यक प्रूपक 
और महापुरुषों का च रत्र वणन करने वाली धर्मकथा इस तरह 
के ग्रन्थ बिना कालशुद्धि आदि के भी पढ़ने योग्य माने गये हैं । 
कालशुद्धि आदि का वर्णन इसा पंचाचाराधिकार में है सो वहाँ 
से देख लें । 


पट्खण्डागमभाग < में भी हन प्रंथी को पढ़ने के अधिकार और 
विधि का विशेष वर्णन है देखो पृ० २५५ से २७५ तक 
हु जगमोहन लाल शास्त्री 
संपादक 





११ 


भट्टारक सकलकोीतिका जन्मकाल : 


विक्रम की १५ वीं शताब्दि में ईडर को गंददी के संस्था- 
घपक सकलकीति नाम के एक प्रसिद्ध भट्टारक हो यये हैं। 
जिन्होंने संस्कृत में ४० करोब जैन शास्त्रों की रचना की है 
इनके 4रु पदमन॑ दि भट्टारक थे । इन पद्मनंदि के शिष्यों में 
शुभचन्द्र, देवेन्द्रकीति और सकलफीति ये तीन प्रमुख शिष्य थे । 


उक्त पदमनंदि की गुरुपरंपरा में वि० सं० १२७१ में धर्म- 
चन्द्र भट्टारकी पद पर आरूढ़ हुये थे । वे हुमड़जाति के थे और 
२५ वंष तक पट्ट पर रहे । उनके बाद वि० सं० १२६६ में धर्म- 
चन्द्र के पट्ट पर रत्नकीति बैठे । ये भी हमड़जाति के थे । ये 
१४ वर्ष तक पटट पर रहे। उनके बाद वि० सं० १३१० में 
दिल्‍ली में रत्नकीति के पटट पर प्रभाचन्द्र बेठे | ये ब्राह्मण जानि 
के थे। ये ७५ वर्ष तक पट्ट पर रहे। तत्पश्चात्‌ वि० सं* 
१३८५ पौष शुक्ला ७ को प्रभाचन्द्र के पटूट पर वहीं दिल्‍ली में 
पदुमनंदि बेठे । ये ६५ वर्ष और १5 दिन तक पटट पर रहे । ये 
भी ब्राह्मण जाति के थे। इन्होंने अपनो १५ वर्ष और ७ मास को 
उम्र में ही दीक्षा ले ली थी। दीक्षा के १३ वर्ष और ५ मास 
बाद ये पट्टारूढ़ हुये थे । कुल आयु इन्होंने &2 वर्ष की पाईं। 
इस उल्लेख से यह प्रकट होता है कि- पद्धनंदि का पट्टकाल 
सं० १४५० तक रहा । यही समय उनके स्वयेंवास का समझना 


भट्टारक सकलकौतिका जन्मकाल |] [ १३४६ 


चाहिये । तत्पश्चातु उनके तोन शिथ्यों में से शुभचन्द्र सं० १४५० 
की माघ शुक्ला ५ को दिल्ली में उनके पट्ट पर बैठे | ये ५६ 
वर्ष तक पट्ट पर रहे। ये भी ब्राह्मण जाति के थे। इन्होंने 
अपनी १६ वर्ष की अवस्था में दीक्षा ली थी । दीक्षा लेने के २४ 
वर्ष बाद वे गुरु के पट्ट पर बंठे थे । इन शुभचन्द्र कौं कुल उम्र 
&६ वर्ष की थी । 


पदमनंदि के दूसरे शिष्य देवेन्द्रकीति के बाबत “सूरत के 
मूर्ति लेख संग्रह" नामक गुजराती भाषा की पुस्तक के १० ३५ 
पर ऐसा लिखा है-- 


“दिल्ली में स्थापित भट्टारकों को गदुदी की एक शाखा 
फिरोजशाह के वक्त में वि० सं० १३८३ में आमोद के पास 
गांधार में स्थापित हुई। तदनंतर सं० १४६१ में भट्टारक 
देवेन्द्रकीति ने उसे वहां से उठाकर सूरत के पास रांदेर में 
स्थापित की । फिर देवेन्द्रकीति के शिष्य भट्टारक विद्यानंदि ने 
वहां से उठा कर उसी गदुदी को स्थापना सूरत में की ।”” 


इस लेख से कहा जा सकता है कि -पद्मनंदि के दिव॑- 
गत हुये बाद दिल्ली की भट्टारकी गदुदी की जो शाखा गांधार 
में थी वहां के भट्टारकी पद पर उनके दूसरे शिष्य देकेर्द्रकीति 
आसीन हुये हैं । 

अब रहे तोसरे शिष्य सकलकीति उनका हाल जेन 
सिद्धांत-भास्कर १३ किरण २ में प्रकाशित एक ऐतिहासिक पत्र 
में निम्त प्रकार लिखा है -- 


“हुढाड़ देश में नेणवे (नेणवा) ग्राम में प्रभाचन्द्र के 
पट्टधर शिष्य श्रीपदुमनंदि के पास से सकलकीति ने अपनी 


बे. ] [ # जेनत निबन्ध रत्नावली भाग २ 


रष्ट बे की उद्न में दीक्षा लो और ग्रुरु के पास रहकर ८ वर्ष तक 
ज्याकरण-काव्य न्याय सिद्धांतादि शास्त्रों का अध्ययन कफिया। 
जे २२ वर्ष तक नग्न रहे । इनके पगले नोगाम में स्थापन किये । 
वि सं० १४६६ -तक वे जीवित रहे ।” यह पत्र सं» १८०४ का 
लिखा है। 


ऊपर हम बत्ता आये हैं कि- वि० सं० १४५० तक इनके 
शुरु पदमनेंदि जोवित थे और इन पदमनदि के पास में सकल॑- 
कीति ने अपनी २४ वष की वय में दीक्षा लो व दीक्षा के बाद 
८ वर्षे तक उन्ों पद्मनंदि के पास में रहकर उन्होंने शास्त्रा- 
ध्ययन भी किया । तो इस हिसाब से सकल की त्किा जन्म समय 
वि० सं० १४१७ सिद्ध होता है । यह १४१७ का समय भी उस 
हालत में होगा जब सकल कोति के अध्यथन करते ही गुरु का 
अंतकाल हो गया हो जिससे वे ८ वर्ष तक ही गुरु के पास 
अध्ययन कर पाये हों | संभव है इसी से उनका अध्ययन काल «८ 
वर्ष का लिखा हो । 


किन्तु कुछ विद्वान सकलकोति का जन्म समय सं० १४४३ 
का मानते हैं, वह उचित नहीं जान पड़ता । क्योंकि वसा मानने 
से पदमनंदि के समथ के साथ उसकी संगति नहीं बैठतो है। 
पट्टबलिखों में पदमनंदि की गुरु परंपराओं और शिष्य परंपष- 
रांओं का जो पट्‌ टारोहण कान दिया हुआ है वह ऐसा श्रू खला 
बद्ध है कि यदि उसकी एक भी कड़ी गलत हो जाती है तो 
उसकी अथशगे को परंपरा सारी को सारो गड़बड़ में पड़ जातो है । 
इसलिये उसे अमान्य नहीं किया जा सकता है।अगर हम 
सकलकी ति का जन्म काल सं ० १४४३ का मानकर चलें और 
उन्होंने २५ वर्ष की उच्र में पद्मनंदि से दीक्षा ली एवं ८ वर्षे 
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तक गुरु के पास पढे इसका अथ यह हुआ कि-पद्मनंदि सं> 
१४५० तक भी जीवित थे। जब सं० १५४० तक ही पद्मनंदि 
की उम्र &४ वर्ष की हो चुकी थी जैसा कि हम ऊर बता आये 
हैं तो १४७६ तक उनका जीवित रहना मानने पर तो उनकी 
उम्र १२० वर्ष तक पहुँच जायेगी जो युक्त नहीं है। दूसरी बात 
यह है कि--“भट टारक संप्रदाय” पुस्तक के थु० ४७ में बिजो- 
लिया का शिला लेख छपा है। जोकि बि० सं० १४६५ को 
उत्कीणं है । उसमें हेमकीति यत्ति की प्रशंसग करते हुये लिखा है 
कि--पदुमनंदि के पट ट शिष्य शुभचंद्र के ये हेमकाति शिष्य थे | 
अगर स० १४७६ में पदुमनंदि मौजूद होते तो इस शिला लेख में 
सं० १४६५ में ही शुभचन्द्र को पद्मनंदिका पट टथ्रर शिष्य नहीं 
लिखते । इसी तरह सं० १४६१ में गांधार की गद॒दी (इसका 
जिक्र ऊपर देखो) के स्थानांतर करने में पदुमनंदि का नाम न 
लिखकर उनके अन्यतम शिष्य देवेन्द्रकीति का नाम लिखा है। 
इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि स० १४६५ में ही नहीं स> १४६१ 
में भी पद्मनन्दि जीवित नहीं थे। अगर सकलकीरति का १ृ८ वर्ष 
की उम्र मे भी दीक्षित होना मान ले तो वह समय भी १४६४६ 
का तो होगा ही तब भो उसकी संगति शिलालेख के कथन से 
नही बंठेगी । 


“सकलकीतिनुरास” के अ धार पर सकलकीति का जन्म- 
काल सं १४४३ मानते हैं मगर इस रास के कर्त्ता कौन हैं ? और 
वे कब हये ? ऐसा कुछ ज्ञान नहीं होता है। सकलर्कीति के 
समकालोन ब्रह्म जिनदास ने तो सकलकीति का कोई रास नहीं 
लिखा है । ऐसी हालत में बिना किसी सबल प्रमाण के नगष्य 
रास के आधार पर पट टावलियों को सहसा अप्रमाण कंसे मान 
लिया जावे ? 
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ऐसा आभास होता है कि ऐतिहातिक पत्रादि में जो 
संकलकीति कौ ५६ वर्ष की अधस्थां लिखों है वह ५६ वर्ष का 
काल दर-असल में उनके दीक्षा लेने के बाद का है जिसे गलती 
से उनकी सारी उम्र ही ५६ वर्ष की समश्लली गई है। और घू कि 
सकलकीलि का अंतकाल स॑ १४६६ में हुआ यह निश्चित है ही 
अतः रास के कर्त्ता आदि ने ५६ वर्ष का जोड़ बेठाने के लिये 
उनका जन्म सं. १४४३ में होना लिख दिया है। और इसी तरह 
३४ वर्ष की अवस्था में उनका आचायें होना लिखा है, उसे भो 
५६ का जोड़ बंठाने का प्रयत्नमाज समझना चाहिये। क्योंकि वे 
२२ वर्ष तक नग्न रहे इस कथन की संगत्ति भी तो बंठादों थी। 


संभवत: सं. १४४३ में उनका जन्म न मानकर वह समय 
थदि उनको दोक्षा का मान लिया जाये और उसके ३४ वर्ष बाद 
आचाये होकर २२ वर्ष पयन्त नग्न रूप में रहना मान लिया 
जावे तो इस विषय की सब आपत्ति दूर ही सकतो हैं। ऐसी 
सूरत में उनकी उश्न ८१ वर्ष की माननी होगी ! 


आशा है जो लोग उनको कुल उम्र ५६ वर्ष को मानते हैं 
जे इस पर पुनः बिचार करनें का उद्यम करेंगे । 


इतिहास की सही खोज वे ही लोग कर सकते हैं जो 
दुराग्रही नहीं होते हैं और जब तक पूर्ण निर्णय नहों हो जाता 
तब तक तटस्थ होकर जेसा भो अनुकूल या प्रतिकूल प्रभाग 
मिलता जाता है तदनुसार हो नि: संकोच वृत्ति से अपने विचारों 
में तबदीली करते रहते हैं। 


मय 


१२ 
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जेनधर्म में जीवों का परलोक 


"कल्याण के पुंनजन्म विशेषांक ते उद्घत 
( जनवरो १८६४८ ) 


जिस धर्म का यह सिद्धान्त हो फि- अनेक योगियों (में 
जन्‍्म-मरण प्राव्त करने ये जीव अपने किये पुण्य“पाव के पल 
को भोगते रहते हैं. वह धर्म 'आस्तिक धर्म! कहलाता है। इस 
ईष्टि से जनधर्म भी एक आस्तिक धर्म है। उसका कहना है कि 
समस्त संसारी जीवों का अस्तित्व नारकी, देंव. तियँच (पशु, 
पक्षी कीड़े) और मनुष्य-इंन चार भेदों में पाया जाता है। 
इन्हें ही चार गतियाँ कहते हैं अर्थात्‌ संसारी जीवों का आवा- 
गमन सदा इन चार स्थानों मे होता रहता है। हर एक गति 
के जीवों कौ अपनी अलग-अलग आयु होती है। जितनी जिसकी 
आयु होती है, उतने ही काल तक वह उस गति में रहता है । 
तियंच और मनुष्य कारणवश अ7नो निर्धारित आयु से पहले भी 
मर जाते हैं, जिसे 'अकॉल“मरण' कहते हैं। नरक और देवगात 
मैं अकालमरण नहीं होता हैं। मरने के बाद वह जीव अपनो 
अच्छी-बुरी करनी के फल से या तो उसी यग्रति में, जिसमें कि 
बह मरा है, फिर से जन्म लेता है, या अश्थाभ्य गतियों में जन्म 
लेता है। किर्तु नरक और देवगति के जीव लौटकर पुनः अपदी 
उसी गति में जन्म नहीं लेते हैं, अन्य गतियों में जाने के बाद 
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पुत्र: नरक ओर देवगति को प्राप्त हो सकते हैं। नियमतः देव 
और नरक दोनों ही गति के जीव तिर्यंच और मनुष्यगति में हो 
जन्म लेते हैं। देवों और नारकियों की आयु दस हजार वर्षों से 
कम नहीं होती, अधिक तो इतनी होती है कि जिसकी गणना 
लौकिक संख्या में नहीं आतो । किसी भी गति से मरे हुए जीव 
को भवान्तर में जन्म लेने में निमेष ( आँख को टिंमंकार ) मात्र 
काल से भी बहुत कम समय लगता है। जिस शरोर में से 
(निकलकर कोई जीव जब भवान्तर में जाना है, तब रास्ते में 
उस जीव का आकार पूर्व शरीर जेसा रहता है। जब वह 
भवान्तर में दूसरा नया शरीर ग्रहण करता है, तघ उसके शरीर 
काया आका र नये प्रकार का हो जाता है। 

जेनधम के सिद्धान्तशास्त्रों में लिखा है कि देवों और 
नारकियों को वर्तेमान भव की आयु के समाप्ल होने में जब छः 
मास॑ का समये शेष रह जाता है, तब उनके किसी अगले भव 
को आयु का निर्माण होता है | अर्थात्‌ तब उनके भव की आयु 
(कर्म) का बन्ध होता है, और उस आयु के कर्म फल से जितनी 
आयु उसने बाँधी है, उतने समय तक उसे अगले भव (योनि) 
में रहना पड़ता है । इसी तरह मनुष्य और तियंचों को अपनी 
बर्तेमान भव की आयु के तीन भागों मे दी भाग व्यतीत हो जाने 
के बाद तीसरे भाग में अगले भव की आयु का बन्ध होता है। 
किन्तु इनको यह पता नही लगता कि हमारी आयु कितनी है, 
और अगले भव कौ आयुबन्ध का कौनसा समेय है। . 

आयु बन्ध के समय में श्रेष्ठ परिणाम होने से अंधले भव 
में अच्छी गति मिलती है। इसलिए मॉनवों को सदा ही अंपना 
उत्तम आचार-विचार रखना चाहिए । पता नहीं, कब आय- 
बन्ध का समय भा जाए। 
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उपय रक्त चार गतियों में से मनुष्य और तियंच (पशु, 
पक्षी, कीड़े) गति के जीवों का हाल तो प्रत्यक्ष ही हैं; अतः 
उनका वर्णन न करके यहाँ हम नरक और देवगति का वर्णन 
करते हैं-- है 


कुल नरक सात हैं। जिस पृथ्वी पर हम रहते हैं, उसका 
नाम “रल्प्रभा' है। उसके भीतर कोसों तक के लम्बे-चौंडे अनेक 
बिल हैं । जमीन में ढोल के गाड देने परु जो पोलाई ढोल में 
रहतीं है, उस तरह के बिल हैं, जिनमें नारकी जीव रहते हैं । 
इस रल्नप्रभा पृथ्वी के भीतर (बलों में जितने नारकी रहतें हैं, 
वह सब प्रथम नरक कहलाता है। इससे नीचे कुछ फासले पर 
शक राप्रभा' नाम की दूसरी पृथ्वी हैं। उसके भीतर भी उसी 
तरह के कितने ही बिल हैं, जिनमें नारकी जीव रहते हैं। यह 
दूसरा नरक कहलाता हैँ । इसी तरह कुछ और फासले पर 
उत्तरोत्तर नीचे-से-नीचे पाँच पृथ्वियाँ और हैं जिनके बिलों में 
भी नारकी जीव रहते हैं. जिन्हें कि तीसरे से सात्तवाँ नरक 
कहना चाहिए । किसी एक नरक का नारकी अन्य नरकों में 
नहीं जा सकता , बल्कि किसी एक ही नरक के भिन्‍न-भिन्‍न बिलों 
में रहने वाले नारकी अपने ही नरक में अपने बिल के सिवा अन्य 
बिल में भी नहीं जा सकते । इन सबकी आयु कपर की अपेक्षा 
नीचे के नरकों में अधिक हैं । प्रत्येक बिल में बहुतसे नारकी रहते 
हैं और प्रायः वे एक-दूसरे को मार-काट कर दु:ख देते रहते हैं। 
यहाँ भाने के बाद उन्हें अपनी पूरो आयु तक यहाँ रहकर दु:ख 
सहना पड़ता है। चाहे उनके शरीरों को तिल-तिल मात्र भी क्‍यों 
न काट दिया जाए, बे अपनी आय पूर्ण होने के पहले वहाँ से 
निकल नहीं सकते । उत्तक्क कटे हुए शरीर के टुकड़े पारे की तरह . 
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मिलकर फिर एक शरीर रूप बन जाते हैं। नरकों में स्ज्रियाँ नहीं 
होती हैं। उनका जन्म बिलों की छत के अधोभाग में होता है । 
उस समय वे चमगादवड़ों की तरह आँधे मुह लटकते हुए जन्मते 
हैं और नीचे जमीन पर गिरते हैं। जन्म लेने के बाद ही अपना 
मार-काट का काम शुरू कर देते हैं। सभी नारकियों का रूप 
बड़ा भयकर होता है। नरकीं में आपस में मार-काट का ही 
दुःख नहीं होता. अपितु अन्य भी असहनीय दुःख होते हैं। वहाँ 
पर कितने ही बिलों में ऐसी भयानक गरमी पड़ती है कि जिस 
गरमी से लोहे का गोला भी गलकर पानी हो जाए । कितने ही 
बिलों में ऐसी प्रचण्ड ठंड पड़ती हैं कि जिससे लोहे के गोले का 
खण्ड-खण्ड हो जाए । प्यास उन नारकियों को इतनी अधिक 
लगती है कि सब समुद्रों का पानी पी जायें, तबभी उन की प्यास 
बुझे नहीं परन्तु उनको बिन्दुमात्र भी जल नहीं मिलता हूँ । 
भूख उनको इतनी प्रचण्ड लगती है कि सारे संसार का अन्न खा 
जाए परन्तु उन्हें कणमात्र भी अन्न नही मिलता है। वहाँ की 
भूमि का स्पर्श हो इतना दुःखदायी है कि जेंसे बिच्छुओं ने डंक 
मार दिया हो । ये सब दारुण दुःख नारकियों को उम्रभर भोगने 
पड़ते हैं। वहाँ क्षण भर भी सुख नहीं है । घोर पापों का फल 
भोगने के लिए प्राणियों को इन नरकों में जाना पड़ता है । 


इसके विपरीत जो पुष्यात्मा होते हैं, वे देवलोक में 
जाकर सुख भोगते हैं। जिस मनुष्य लोक में हम रहते हैं, वह 
'मध्यलोक' कहलाता है। उससे नीचे 'अधोलोक' है- उसमें 
नरक है। मध्यलोक से ऊपर 'ऊध्वेलोक' में ढेवों का निवास- 
स्थान 5 | वहाँ देव किसी पृथ्वी पर नहीं रहते हैं। वे सब विमानों 
में रहते हैं। इससे भी बहुत ऊपर स्वयगलोक है। वह हमारे 
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तेत्रगोचर नहीं हैं। वहाँ उत्तम श्रेणी के देवों का निवास है। 
उससे भी ऊपर अहमिन्द्रलोक' है, जहाँ उनसे भी उत्कृष्ट देव 
रहते हैं। कुछ निम्न श्रेणी के देव अन्यत्र भी रहते हैं। स्वर्ग 
१६ माने गये हैं। प्रत्येक स्व के दायरे में बहुत से विमान होते 
हैं जिन सबका स्वामी उस स्वगं का एक इन्द्र होता है। उन 
सब विमानों के वासी सब देव उस इन्द्र की आज्ञा में रहते हैं । 
अलग-अलग स्वर्गों के प्रायः अलग-अलग इन्द्र होते हैं और हर 
एक स्व में बहुत से विभान होते हैं। हर एक स्व मानो एक- 
एक देश है. और बहुत से विमान उस देश में अलग-अलग प्रदेश 
या नगर हैं। प्रत्येक विमान में अनेक वापिकाएँ, महल ओर 
उपबन होते हैं। विमानों की लम्बाई-चोड़ाई काफी विस्तृत 
होती है । उन देशों के अलग-अलग राजा अलग-अलग इन्द्र 
कहलाते हैं । जेसे मनुष्यलोक में राजा, मन्त्री, पुरोहित, सेना, 
प्रजा आदि होते हैं, बेसे ही देवलोक में भी होते हैं। वहाँ के 
राजा को इन्द्र कहते हैं और प्रजा के लोग देव” कहलाते हैं । इन 
इन्द्रादि देवों का शरीर बहुत सुन्दर होता है। उनके शरीर में 
हाड़, मांस, रक्त, धातु. मज्जा, मल, मूत्र, पसीना नहीं होते हैं । 
उनको निद्रा नहीं होती. बुढ़ापा नहीं होता और किसी प्रकार 
का रोग नहीं होता । उनको प्यास नहीं लगती । वे खाते कुछ 


नहीं । बहुत वर्षों मे कहीं कभी भूख लगती है, तो उसी क्षण 
उनके कण्ठों में अपने आप अमृत झर णड़ता है | उससे वे तृष्त 
हो जाते हैं। वहाँ किसी प्रकार का उनको शारीरिक दुःख नहीं 
होता 5 । इयी प्रकार से वहाँ सुन्दर देवियाँ होती हैं जिनके 
साथ वे देव नाना प्रकार के भोग-विलास करते हैं। वे देवियाँ. 
वहाँ केवल भोग-विलास के लिए ही होती हैं। उतके गर्भ धारण 
नहीं होता है। देवों और देवियों की उत्पत्ति वहाँ किसी स्थान- 
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विशेष (जिसे उपपाद शैंया कहते हैं) से होती हैं। पेदा होगें 
के थोड़े ही समय बाद वे जवान ही जाते हैं और फिर उम्र भर 
जवान ही बने रहते हैं। उन सबकी कोई निश्चित आयु होती 
है। देवियों की आयु देवों से कम होती है | आयु समाप्त होने के 
बाद इन्द्रादि को भी अन्य योनियों में जन्म लेना पड़ता है। 
इसलिए भनुष्यादि की तरह वे भी संसारी जोव ही हैं। एक 
प्रसिद्ध प्राचीन जैनाच।यें स्वामी समंतभद्र ने कहा है - 


“इबापि देवो5वि देव: श्या जावते धर्मकिल्वियात्‌ 
कापि नास भवेदल्या सपद्धर्माध्छरोरिणाम्‌ ॥ 


अरथात्‌- धर्म के प्रताप से कृत्ता भी देव हो जाता है । 
देवयोनि में जन्म लेता है और पाप के फल से देव भी मरकर 
कुत्ते की योनि में जाता है। इमलिए प्राणियों के लिए धर्मे से 
अतिरिक्त अन्य कोई क्‍या सम्पदा हो सकती है ? 


इस स्वर्ग लोक से ऊपर एक 'अहमिन्द्रलोक' भी है, जिसमें 
भी देवों का निवास है। देव भी स्वगे लोक जैसे ही हैं। उनकी 
आयु स्वर लोक के देवों का निवास है| वे देव भी स्वर्ग लोक 
जेसे ही हैं। उनकी आय स्वर्ग लोक के देवों से अधिक होती है । 
बहाँ देवियाँ नहीं होती हैं अतः वे आजीवन ब्रह्मचारी ही रहते 
हैं। उनकी गणना अति उत्तम देवों में की जाती है। उनके भी 
रहने के अनेक विमान हैं। उनमें राजा, मन्त्री, प्रजा आदि भेद 
नहीं हैं। सभी अपने आपको इन्द्र मानते हैं। इसी से वे 'अह- 
मिन्द्र कहलाते हैं। इनको भी समय पूरा होने पर अन्य योनियों 
में जाना पड़ता है। 


इस अहमिल्द्रलोक से ऊपर 'शिवलोक' है। वहाँ वे जीन 
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पहुँचते हैं, जिन्होंने मनुष्य जन्म में वेराग्य, तप, संयम के द्वारा 
अपनी आत्मा को पूर्ण शुद्ध बना लिया हो । ऐसे जीव संसार-चक़् 
से निकलकर शिवलोक में पहुंचते हैं। वहाँ वे अनन्तकाल तक 
अतीन्द्रिय, आत्मजनित सुख का अनुभव करते रहते हैँ । उनका 
संसार का आवागमन सदा के लिए छूट जाता है। वे अनन्त 
ज्ञान-दशंन सुख वोयें के धारी होते हें । 


जैन धर्म में जीवों की तीन दशाएं मानी गई हें-शुभ 
दशा, अशुभ दशा और शुद्ध दशा । शुभ दशा वाले जीव पुण्यकर्स 
के फल से देवजोक को प्राप्त होकर सांसारिक सुख भोगते हें । 
अशुभ दशा वाले जीव पाप कर्म के फल से तरकों में जाकर दुःख 
सहते हैं तथा कभी वे जीव पशु-योनि में भी जाकर दुःख उठाते 
हैं । जिनको शुभ और अशुभ - दोनों मिलकर मिश्रदशा होती है, 
वे जीव पुण्य और पाप-दोनों के मिश्रित फल से मनुष्यन्योनि 
में जन्म लेकर वहां सुख-दुख दोनों को भोगते हैं । तीसरी, शुद्ध 
दशा वह है, जिसमें आत्मा के साथ पुण्यकर्म और पापकर्म का 
कुछ भी मैंल नहीं रहता । आत्मा कर्म मलरहित पूर्ण शुद्ध बन 
जाती है। ऐसी शुद्धदशा मनुष्य-योनि में ही हो सकती है, अन्य 
योनियों में नहीं । शुद्धशशा वाला जीव मानवशरीर को छोड़कर 
सीधा “शिवलोक' में पहुँच जाता है । वहाँ अब वह शरीर धारण 
नहीं करता । जहाँ शरीर है, वहाँ जन्म-मरण है, आवागमन है, 
और संसार का चक्र है। अत: शिवलोक के निवाध्षी जीव अशरी री 
होते हें“ उनको केवल वहाँ अपनी शुद्ध आत्मा ही होती है। 
मोक्षस्थान, मुक्तिस्थान, सिद्धालय इत्यादि नाम शिवलोक के 
ही पर्याय हें । 


वहाँ के जोव निरंजन, निविकार, चिद्रूप, परमात्मा, 
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परब्रह्म, स्वेज्ञ, ईश, सिद्ध इत्यादि नामों से पुकारे जाते हूँ । ऐसे 
सिद्ध जीव वहाँ अगणित पहुंच चुके हेँ और आगे भी पहुंचते 
रहेंगे । यह स्थान सृष्टि का ऊपरी आखिरी स्थान है। इससे 
ऊपर अलोक है, जहां एकमात्र आकाश के सिवा अन्थ कोई 
पदार्थ नहीं है । 


इस प्रकार हमने यहाँ जीवों के आवागमन के स्थानों का 
जेनमतानुसार संक्षिप्त वर्णन किया है। जेनशास्त्रों में इस विषय 
का बहुत विस्तार से विवेचन है | जैनकथाग्रन्थों में ऐसी बहुत सी 
कथाएं लिखो हूं, जिनमे जीवों के अनेक भवान्तरों का वर्णन 
किया गया हूँ । 
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क्या चन्द्र सूर्य का माप छोटे 
योजनों से है ? 


दिनांक १८ नवम्बर सन्‌ ६७ के वीरवाणी के गतांक में 
क्ुल्लकजा श्री सिद्धसागरजी का एक लेख “भारतीय अंतरिक्ष 
विज्ञान” नाम से प्रकाशित हुआ है । जिसमें हस्तलिखित 
संग्रहणीसूत्र” शास्त्र की दो अपूर्ण प्रतियों की चर्चा की गई है। 
इस सिलसिले में लिखा है कि ( पृ० ५६ कालम २ )। 


“चंद्र का विमान छोटे योजन की अपेक्षा ६ई६ई योजन 
प्रमाण है। अर्थात्‌ हैँ ८३ मील के आयाम वाला है। और सूर्य 
का विमान ६६०८३ मील प्रमाण है । 


क्ष ललकजी का ऐसा लिखना उचित नहीं है। क्योंकि 
ज्योतिष्क विमानों का भी माप जैन शास्त्रों में लिखा है वह सब 
बड़े योजनों की अपेक्षा से है। एक छोटा योजन जिसको उत्सेध 
ग्रजन कहते हैं उससे पांचसौ गुणा एक प्रमाण योजन अर्थात्‌ 
बड़ा योजन होता है । अतः सूयें चंद्र की लंबाई चौड़ाई भी बड़े 
योजन की अपेक्षा से ही समझना चाहिये । अर्थात्‌ आपने योज- 
नांशों को ८ से गुणाकर मील बनाने को लिखा है । जबकि उसकी 
'काह प्ोजनांशों को चार हजार छे. गुणाकर भीस संख्या लाने 
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को लिखा जाना चाहिप्रेथा। आगम प्रमाण के लिये देखिये 
आचार्य श्री विद्यानंदि स्वामी कृत तत्वार्थ श्लोक वातिक का 
निम्न विवेचन-- 

“अष्टचत्वा रिशद्योजन कषष्टि--भाग त्वात्‌ प्रमाणयोजना- 
पेक्षया, सातिरेकत्रिनवतियोजनशतज्रयप्रमाणत्वादुत्सेधयो जना- 
पेक्षया ।'' मूलमु द्वित पृु० ३३८ 

अर्थ--सूर्य का व्यास एक योजन के ६१ भागों में ४८ 
भाग प्रमाण है। ऐसा कथन प्रमाण योजन की अपेक्षा से हे । 
उत्सेध योजनों की अपेक्षा तो वही व्यास कुछ अधिक ३६३ 
योजनों का होता है । 

क्षूल्लकजी को मान्यतानुसार सूर्य का व्यास सिफे ६। 
मोल करीब हो होता है । जबकि श्लोकवातिक के अनुसार 
३१४७॥ मीलों का होता है । दोनों में बहुत अंतर है। गोल 
होने से सूर्यादि का जितना व्यास यानी चौड़ाई है उतनी ही 
उनकी लंबाई है । 


जहां तक हमारा ख्याल है सूर्यचंद्रादि का माप संग्रहणी 
सूत्र में भी छोटे योजन की अपेक्षा से नहीं लिखा होगा |! और 
न अन्य जैन शास्त्रों में ही लिखा है।अगर कहीं लिखा हुआ 
देखा हो तो क्ष ललकजी महाराज उसे प्रकट करने की कृपा 
करेंगे । 

इन संग्रहणी सूत्रों का विषम और भी सबविशेष रूप से 
तत्वार्थ सूत्र की टीका--राजबातिक-श्लोकवातिक आदि में एवं 
जिलोकस! र, जिलोक प्रश॒प्ति, जंबूद्वीप प्रश्नप्ति और श्वे० लोक 
प्रकाशादि प्रंथों में पाया जाता है अतः: इनः-.संग्रहणी सूत्रों को 
लेकर जो. इतना लंबा.भ्रौड़ा अतिशयोक्ति पृश्नें कथम किया ताया 

५ 


कया चंद्र शूवे का माच छोटे योजतों से है ? ] 4 १५३ 


है. और आधुनिक विज्ञान वालों से जो अपील की गई है, उसमें 
विशेष सार प्रतीत नहीं होता । 


“संग्रहणी सुत्र' नाम से एक ग्रथ श्वेतांबरों के यहाँ से 
करीब ४० वर्ष पहिले प्रकाशित हुआ है । 

हमने 'जत निबंध रत्नावली' के “ उथलब्ध जैन ग्रओों 
में ज्योतिष चक्र की व्यवस्था” शीर्षक निबंध में इस संग्रहणी सूत्र 
का उपयोग किया है। इसी श्वेतांबरीय ग्रथ की वे प्रतियां हैं। 
क्षल्लकजी ने जो अपने लेख में नमूना्थ ० गाथायें दी हैं बे इसी 
श्वे० ग्रन्थ की हैं और उन). नंबर भी मुद्रित ग्रथ में ठीक वही 
है जो क्ष ललकजी ने सूचित किया हैं। 


क्षूल्नकजी महाराज ने मूलाचार के द्वितीथभाग में 
“संग्रहणी सूत्र” के छपने की बात लिखी है वह भी ठीक नहीं है । 
मूलाचार मे तो 'पर्याप्ति संग्रहणी' नाम का अंतिम अधिकार है 
जो भिसन है । 

श्री क्ष्‌ूल्लकजी ने जो यह लिखा है कि-- 

“आज का विज्ञान ज्योतिषियों में उत्पन्न होने के सही 
तरीके को नहीं जानता अतः राकेट में बंठ उस ओर पहुंचने में 
ये विज्ञ संलग्न हैं । ज्योतिष विमान में पहुँचने के लिए तापस 
बनना आवश्यक है-कहा भी हु-'तावसजा जोइसिया”-- 
गाथा नं० ११ । 


आपने अच्छा तरीका बताया कि मर कर ज्योतिष मंडल 
में पहुँचा जाय। यह तो ज्योतिष मंडल है अगर स्वगें भी हो 
तो ऐसा कौन समझदार है जो मर कर स्वगे देखना चाहेगा। 
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वेज्ञानिक इतने बेवक्फ नहीं हैं जो ऐसी बातों में विश्वास करने 
लगें वे तो सदंब इसी जन्म में ज्योतिष मंढल में पहुँचने में 
प्रयत्नशील हैं | जन शास्त्रों से भी इसमें कोई बाधा प्रतीत नहीं 
होती । जब इस देह से ही वहां पहुँचा जा सकता है तो तापसी 
बनने की क्या आवश्यकता है ? आपने अपने कथन से मिथ्या 
दृष्टि (तापसी) बनने का भी समर्थन कर दिया है। इस प्रकार 
आपका यह सबकथन समुचित नहीं है । जैन शास्त्रों में तो यह 
लिखा है कि -- “मिथ्यादृष्टि तापसी मरकर ज्योतिलोंक में पैदा 
होते हैं! आपने उसको घुमाकर उल्टा ही आशय निकाल डाला 
है जो सभीचीन नहीं है । 





१४ 


आयिकाओं का केशलौंच 


हमारे यहां दि० जेन समाज में मुुनियों के केशलौंचों के 
उत्सव होते हैं। जिनमें सेकड़ों-हजारों जेन अजैन लोग एकत्रित 
होते हैं। एक मेला सा हो जाता है। ऐसे उत्सवों में शामिल होने 
के लिये समाज की आर से बाहर को आमंत्रण पत्रनिकायें भी 
दी जाती हैं। इसी प्रकार के उत्सव हमारे यहां आशथिकाओं के 
केशलौंचों के भी होते हैं । यद्यपि इस प्रकार के केशलौंचों के 
उत्सवों का समर्थन किसी जैन आगम से नहीं होता ह। और 
जन समृह के बीच होने वाले मरुनियों के इन केशलौंचों से भले 
ही कोई खास हानि नहीं भी मानी जावे किन्तु आयिकाओं का 
जनसमूह के बोच बेठ कर केशलौंच करना ता लौकिक दृष्टि से 
भी ठोक नहीं हे । आयिकायें स्त्री जाति में होती है, स्त्री जात्ति 
में विशेषतौर पर लज्जा गुण होना यह लोकमर्बादा है। लोक- 
मर्यादा का पालन जैनधर्म में भी माना गया है। इसीसे जेनधर्मं 
में मुनि की तरह आयथिका नग्नलिग धारण नहीं कर 
सकती हैं । जेनशास्त्रों में मुनियों की अलौकिकी वृत्ति 
बताकर भो कहीं कुछ काम उनके लिये लोकमर्यादा के 
भी रक्‍्खे हैं । जेसे अस्पृश्यके स्पर्श होने पर दंडकस्नान 
आदि । इसी प्रकार जैनाचार्यों ने आयिकाओं के लिये भी 
लोकलज्जा का बड़ा ध्यान रक़्शा है | यहां लज्जा का 
अर्थ है मुह और हाथ पेरों के अतिरिक्त शैष अंगों को वस्त्र से 
ढके रखना । मुह व॑ हाथ पैर वस्त्राच्छादिंतं होने से ईर्पासमिति 
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आदि में बाधा आती है। अत: उनकी छूट रहती है। तथा 
यथाशकय पुरुष जाति से संपर्क नहीं रखना-उससे दूर रहने का 
ध्यान रखना । तदथ्थ आथिकायें दीक्षा भी किसी मुनि से नहीं 
लेती हैं। आयिकाओं की किसी भ्रुराणी से लेती हैं। ऐसे कई 
उल्लेख जेन कथाग्रथों में आते हैं। उनके कुछ उदाहरण हम 
यहां जिनसेनगुणभद्र कृत महापुराण के देते हैं । 


(१) ललितांग के जीव राजा वासव ने अऑरिजय मुनि से 
दीक्षा ली। उसकी रानी प्रभावती:ने तब ही पद्मावती आयिका 
से दीक्षा ली । 


(२) जयकुमार को रानी सुलोचना ने ब्राह्मी आयिका 
से दीक्षा ली । 

(३) संजयंत सुनि की कथामें राजा सुर्यावर्त ने मुनि चंद्रमुनि 
से दीक्षा ली, तब ही उसकी राणी यशोधरा ने ग्रुणवती आथिका 
से दीक्षा ली । 

(४) शांतिनाथ चरित्र में वज्ञायुध की कथा में राजा 
कनकशांति ने विमलप्रभ मुनि से दीक्षा ली। तब ही उसकी 
दोनों राणियों ने विमलमती अबयका से दौक्षा ली । 


(५) नेमिनाथ के पूव॑ भव में राजकन्या प्रीति मती की 
इच्छा प्रतिज्ञानुसार चितागति को पति बनाने की थी। ऐसा न 
होने पर प्रीतिभती ने विवृत्ता आयिका से दीक्षा ली | तब ही 
विरक्त हो वितागति ने भी दमवर सुनि से दीक्षा ली । 


(६) देवकी के छह पुत्र मुनि होकर उसके घर भिक्षा-के 
लिये आये | उनके पूर्व धवों की कथा में सेठ भानुदत्त ने अभ्य- 
नंदि मुनि से दोक्षा ली । तब ही उसकी सेंठादी ने जिनदृत्ता 


आधिकाओं का केशलॉच ] ला । 


आधिका से दीक्षा ली। उसी भानुदत्त के ७ पुत्रों ने चोरी का 
काम करते हुये विरक्त होकर वरधर्म मुनि से दीक्षा ली। तब 
ही उनकी स्त्रियों नै जिनदत्ता आयिका से दीक्षा ली । 


(७) श्रीकृष्ण की पटरानी गांधारी के पूर्व भव में राजा 
महेंद्रविक्रम ने चारण मुनि से दीक्षा ली। तब ही उसकी रानी 
सुरूपा ने सुभद्रा आथिका से दीक्षा ली । 

(८) श्रीकृष्ण की पटराती पदुमावती के पूर्व भव में 
राजा मेघनाद ने धर्म मुनि से दीक्षा ली। तब ही उसकी रानी 
विमलश्री ने पद्मावती आयिका से दीक्षा ली । 

(४) पांडवों के पूर्व भव में सोमदत्त आदि ब्राह्या्णों ने 
वरुणाचार्य से दीक्षा ली। तबहो उनकी स्त्रियों में से दो ने गुण- 
बती आशभिका से दीक्षा ली । 


(१०) पांडवों ने नेमिनाथ से दीक्षा ली | कु'ती, सुभद्ग॥, 
द्रौपदी ने राजमति से दीक्षा ली । 


(११) जीवंधर ने महावीर से दीक्षा ली। उस की रानी 
ने चंदना आयथिका से दीक्षा ली । 


इन उदाहरणों से स्पष्ट सिद्ध होता है कि जिस प्रकार 
आधिका से कोई मुनि दीक्षा नहीं लेता था। उसी प्रकार 
आथिका की दीक्षा भी किसी म्रनि के पास से नहीं ली जाती 
थी । ऐसा ही कुछ आचार शास्त्रों का नियम माल्लूम होता है। 
अगर ऐसा नियम न होता तो ऊपर लिखी कथाओं के उदाहरणों 
में पतियों ने जिस कक्त जिन मुनियों से दीक्षा ली, तब ही 
उनकी पल्नियों का उन मुनियों से दीक्षा न लेकर अन्य आयि- 
काओं से दीक्षा लेने का कथन क्‍यों आता ? 
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भगवती आराधना के प्रथम अध्याय की गाथा ८३ की 
बचनिका में श्री पंडित सदासुखदास जो साहब ने ऐसा 
लिखा है -- 


बहुरि अन्य परिग्रह क्‌ धारती जै स्त्री तिनक॑ हू 
औत्सगिकलिग वा अपवाद लिंग दो प्रकार होय है। तहाँ जो 
सोलह हस्त प्रमाण एक सुफेद वस्त्र अल्पमोल का तातें पग की 
एढीसू' लेय मस्तकपय॑त सर्व अंगकू आच्छादनकरि अर मयूर- 
पिच्छिका घारण करती अर ईर्यापथ में दृष्टि धारण करती, 
लज्जा है प्रधान जाके सो पुरुषमात्र में हृष्टि नहीं धरती, 
पुरुषनित वचनालाप नहीं करती । अर ग्राम के वा नगर के अति 
नजीक नहीं अर अतिदूरह नहीं ऐसी वसनिका में अन्य आयिका- 
निका यंघ में वसती, गणिनौ की आज्ञा धारण करती, बहुत 
उपवासादिक तपश्चरण में प्रवतेती श्रावक के घर अयाचिक 
वत्ति करि दोष रहित अंतराय रहित आप के निम्ित्त नहीं 
कियो जो प्रासुक आहार ताकि एक बार बेठि करि मौनतें ग्रहण 
करती । आहार का अवसर बिना ग्ृहस्थनि के घर ध्मेकार्य 
विना नहीं गमन करती, निरंतर स्वाध्याय में लीन रहती, एक 
बस्त्र विना तिलतुय मात्रहू परिग्रह नहीं ग्रहण करती, पूवे 
अवस्था संबंधी कुटु वादिसु ममत्व रहित रहती ऐसी जो स्त्री 
ताक जो ये पंचपापनिका मन वचन काय कृत कारित अनुमोदना 
तें त्यागकरि ब्रतधारण समितिनि का पालना सो ही आथिका 
का व्रतरूप औत्सगिकलिंग कहिये सर्वोत्कृष्ट लिंग है ।' 


आयिकायें भिक्षा के लिये जिस ढंग से गमन करतीं हैं, 
उसका वर्णन मूलाचार के समाचार अधिकार में इस प्रकार 
किया है-- 


आर्थिकाओं का कैशलोंच ] [१४६ 


लिणिव पंचथ स्व अउजाओ अण्णमण रकक्‍्थाओं। 
येरोहि सहंंतरिदा भिकदाय ससोदरंति सदा ॥१६७॥ 


अर्थ-तीन या पांच या सात आयिकार्ये मिलकर वृद्ध 
स्त्रियों के साथ उनकी आड़ में होकर सदा भिशक्षा के लिए गभन 
करती हैं। और आपस में एक दूसरे की रक्षा का भाव 
रखती हैं। 


इस कथन से सहज ही यह जाना जा सकता है कि-- 
आशथिकार्यें वस॒तिका से किसी कार्यवेश बाहर निकलती हैं तो 
आम जनता की निगाह से बचने के लिए आचार शास्त्रों भें 
उनके लिए कंसे २ नियन्त्रण रक्‍खे हैं। जहाँ जन शास्त्रों में 
आधिकाओं को पुरुषवर्ग से बचे रहने के लिए उनके हृष्टिपथ में 
न आने देने के लिए ऐसे-ऐसे अ।देश दिए हैं । यहाँ तक कि कोई 
भी महिला किसी सुनि के पास से दीक्षा भी नहीं ले सकती है । 
ऐसी सूरत में एक जैन साध्बी मर्दों की भरी आमसभा में जहाँ 
जैन अजेन संकडों, हजारों आदमी विद्यमान हों वहाँ ऊँचे मंच 
में बेठ कर अपना शिर उधाड़ कर कंश लौंचन करे यह्‌ कहाँ तक 
उचित कहा जा सकता है । इस पर दि० जन समाज के ज्ञान- 
वात भाइयों को गम्भी रता पूर्वक सोच विचार करके निर्णय 
देना चाहिये । ऐसी उनसे मेरी विनती है। 


हाँ यदि उन आथिकाओं को एकान्त में लौंच करना रुचि- 
कर न हो तो भले ही वे महिलाओं की सभा में लौंच करलें परन्तु 
पुरुषों के समूह में तो उनका लौंच करना योग्य नहीं है। 


वि० सं० २०२६ रक्षा बंधन पर एक आचार्य महाराज 
ने'हिल्ली में -.एक ब्रह्मचारिणी. को क्षुल्लिका की दीक्षा दी 
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आचायंजी ने जनसमूह के बीच अपने हाथ से क्ष्‌ल्लिका का 
कैशलींच किया यह अत्यंत दूषित पद्धति है। 


इन्द्रनंदि ने '"नीतिसार सम्रुज्चय” में लिखा है:-- 


न योथित: स्पशेदयोती, काधथ्ठ लित्र कृतापि चर | 
कि पुनः स्पशर्न तासां यासां स्मरणमापदे ॥॥४७॥ 


-- काष्ठ कागज आदि पर बनी स्त्री मृति का भी 
साधु स्पर्श न करे क्योंकि स्त्रियों का स्मरण मात्र ही अनेक 
आपत्तियों का आविभववक है फिर उनके स्पर्श की क्‍या कथा 
वह तो किसी भी तरह विधेय नहीं । 


चित्रस्थामपि संस्पृश्य, योषित॑ नव भुज्यते । 
तस्मिस्नहति भु जञ्येत्‌. षष्ठ स्थान्पापनाशनम्‌ ॥रूछे॥ 


अरथरत््‌-स्त्री के चित्र का भी स्पर्श हो जाय तो साधु 
उस दिन भोजन का त्याग करे। और शुद्धि के लिए बेला 
( दो दिन तक उपवास) करे। 


मूलाचार के चौथे समाचाराधिकार गाथा १४५ में 
बताया है :-- 


आधिका आचार्य-साधु की वंदना भी ५-७ हाथ दूर 
रहकर करें। 


प्रथम तो क्ष ल्लिका का केशलौंच ही शास्त्र-विरुद्ध है। 
दूसरे वह जनसमूह में करना और भी विरुद्ध है तीसरें किसी भी 
पुरुष के हाथ का स्पर्श होना तो अत्यंत ही दूषित पद्धति को प्रश्नय 
देना है। समाज को साहस के साथ ऐसी शालीनता रहिक्त . 
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लोकापवाद को पैदा करने वाली प्रक्रियाओं का नियंत्रण कर 
जिनेन्द्र के पवित्र मार्ग को भ्रष्ट-विकृत होने से बचाना चाहिए। 
यही सच्ची जिनभक्ति है । 


१८ हजार शील के भेदों को धारण करने वाले साधु 
परमेष्ठी के लिये उपरोक्त क्रिया किसी तरह शोभास्पद नही । 
“छहढाला” में लिखा है-“अठदस सहस विधि शीलधर 
चिदृब्रह्म में नित रमि रहे ॥१॥ छटीढाल । 





प्र 


जैन धर्म में नाग तर्पण 


नागतपंण शब्द सुनकर शायद हमारे जँनीभाई चौकंगे 
कि ज॑नधमं में नागतपंण कंसा ? उन्हें जानना चाहिये कि हमारे 
जेनशास्त्र भण्डारों में जहा एक और अमूल्य शास्त्ररत्न भरे हैं 
तो दूसरी ओर कांचखण्ड भी रक्‍्खे है | आश्चयं इस बात का है 
कि हमारे कुछ संस्कृत के घुरन्घर विद्वानों ने भी इन काचखण्डों 
को अपनाया है । 


जयपुर से पहिले अभिषेक पाठ संग्रह नाम से एक ग्रथ 
प्रकाशित हुआ था + उसमें जिन अभिषेक पार्ठों का संग्रह किया' 
है उनके कुछ मुख्य रचयिताओं के नाम इस प्रकार हैं-- 


पूज्यपाद, गुणभद्र, सोमदेव, अभयनन्दि, गजांकुश, आशा- 
धर, अय्यपाय, नेमिचन्द्र और इन्द्रनन्दी | यहाँ यह ध्यान मे 
रखना चाहिये कि पूज्यपाद, गुणभद्र, नेमिचन्द्र आदि नामवाले 
जो प्रसिद्ध आचार्य हमारे यहाँ हुए हैं वे ये नही हैं। उन नाम 
के ये कोई दूसरें ही हैं । पृर्वोक्ति रचयिताओं में से एक मजांकुश 
को छोड़कर बाकी सभी ने अपने २ अभिषेक पाठों में नाग तर्पण 
लिखा है। पं० आशाधर जी ने अपने बनाये “नित्य-महोद्योत्त” 
नाम के अभियेक पाठ में. नागतपंण इस प्रकार लिखा है ।. 
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उदूभात भो: घष्टिसहुलनागा: 
कमाकामचार स्फुटवीथंदर्प्पो: । 
प्रतप्धवतानेन जिनाध्वरोर्वी 
लेकात्‌ सुधागर्वनआमतेन ॥४८॥ 


अृ-पृथ्वो पर यथेष्ट वित्ररने से जिलका पराक्रम प्रकट 
है ऐसे है साठ हजार नागों ! तुम प्रकट होओ । और जिन यज्ञ 
की भूभ में तुम्हारे लिए सिवन किए इस जल से जो कि अमृत के 
गवे को भी खर्व करने वाला है तुम तृप्त होगे। ऐसा कहकर 
ईशान दिशा में जलांजलि देवे । इति नागतपंणं । 


यहाँ यह माक्म रहे कि-भूमिशुद्धि के लिए जो अभि- 
मन्त्रित जल के छींटे दिए जाते हैं वह वर्णन तो आशाधर जी ने 
ऊपर श्लोक ४६ में अलग हो कर दिया है। यहाँ खास तौर से 
नागों के लिए ही जल देने का कथन किया है। यही श्लोक 
आशाधर जी ने प्रतिष्ठासारोद्धार में भी लिखा है । 


इन आशाधर जी से पहिले सोमदेव हुए उन्होंने भी 
यशस्तिलक में नागतप्रण का कथन इन शब्दों में किया हे-- 


रत्ताम्युसि:ः कुशकृशानूभिरात्तशु दी, 
भूमो भुजंगसपतो नभतेरुपास्य ॥५३३॥ 


अर्थ पंचरत्न रखे हुए जलपात्र के जल से और डाभ 
की अग्नि से पवित्न की हुई भूमि पर जल से नागेन्‍्द्रों को तृप्त 
करके । 


इन्होंने साठ हजार की संख्या नहीं लिखी है । अन्य ग्रंथ- 
कारों मे से किसो ने आशाधर का और किसी ने सोमदेव का 
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अनुसरण किया है। यहाँ नागों का अर्थ सपं नहों है किन्तु 
नागकुमार देव है । नागकुमारों का वर्णन या तो भवनवासी 
निकाय के भेदों में आता है या लवण समुद्र को ऊँची उठो 
जलराशि को थामने वाले बेलन्धर नाग्रकुमारों में आता है। 
इनमें से वेलन्धर नाग कुमारों की संख्या तो लोकानुयागो ग्र थों 
में कहीं भो साठ हजार देखने में नही आई है | अज्बत्ता भवन- 
वासी नाग कुमारों के सामानिक देवों की संख्या राजवातिक 
में अवश्य साठ हजार लिखी है। शायद इसीके आधार प्र 
आशाधर ने नागों की संख्या साठ हजार लिखी हो । 


यहां के अमृत शब्द का अर्थ नित्यमहोद्योत को टीका में 
श्रुत सागर ने जल किया है। नभिचन्द्रकृत अभिषेक पाठ में 
अमृत की जगह स्पष्ट हो जल शब्द लिखा है अय्यपाये ने अपने 
अभिषेक पाठ के श्लोक ७ मे अमृत के स्थान में शक्कर घृत 
लिखा है । यशस्तिलक की टीका में पं० केलाशचंदजी और पं० 
जितदास जी ने अमृत का अर्थ दुग्ध किया है। अभयनन्दिकृत 
लघुस्तपन के श्लाक ६ को टीका में अमृत का अर्थ जल 
किया है | कै 


यहां विचारने की बात है कि-ज॑न सिद्धांत के अनुसार 
देव लोक के देवों का मानसिक आहार होता है। वे जल, घृत, 
शक्कर , दूध का आहार लेते नहीं हैं। तब उनके लिये ऐसा कथन 








ह इस श्लोक में संरक्ष-णार्थ पाठ है. वह हमारो समझ से अशुद्ध 
मालूम होता है उसकी जयह “संतर्पंणार्थ' पाठ होना चाहिये । टीका- 
कार भावशर्मा को अशुद्ध पाठ मिला इसीसे उसने खैंचल्यांच कर यहाएँ 
भरथको संगति बैठाने का प्रयास किया है | 
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करनो कैसे संगत हो सकता है ? और यहां यह नागंतपंण का 
विधान किस प्रयोजन को लैकर किया गया है ? क्या इसलिये 
कि-वे जिनयज्ञ में विध्न न करें ? मगर जेनांगम के अनुसार 
त्तो देवगति के सभी देव जिनधर्मी हं,ते हैंतब वे जिनयज्ञ में 
विध्न करेंगे भी क्‍यों ? और जो चीज उन्हें दी जा रही है वह 
उनके काम की न होने से वे विध्न करते रुकंगे भी क्यों यदि 
कहो कि- जेसे भगवान जिनेन्द्र क्षधारहित हैं फिर भी हेम 
उनकी पूजा नंवेद्य फलादि से करते हैं बसे ही यहां नांगकुमार 
देवों के विषय में समझ लेना चाहिये। ऐसा कहना टीक नहीं 
है । क्‍योंकि भगवान को पूजा में द्रव्य चेढाया जाता है यह उनके 

गके लिये नही चढाया जाता है। वह तो भक्ति से भेंटस्वरूँच 
है किन्तु यहाँ तो आशाधर ने नागकुमारों को तृप्त करने की 
बात लिखी है । इस प्रकार के विधिविधान एक तरह से बाल 
क्रीडा के समान म क्षूम पड़ते है । इम पर मनन णील चिद्वानों 
को विचार करना चाहिये । ब्राह्मण ग्र थों मे देवपिःरों को जल 
देकर तृप्त करने को तर्षण कहा है। उसी तरह का यहां यह 
जागतपंण लिखा गया है । 


१६ 


प्रतिष्ठा तिलक के कर्ता 
नेमिचन्द्र का समय 


प्रतिष्ठा लिलके के कर्ता नेमित्नन्द्र हैं इन्होंने प्रतिध्ठा” 
तिलक में अपने वंशका वर्णन इन प्रकार किया है- 


वीरसेन, जिनसेन, वादीसिंह और वादिराज ईनकै वंश 
में हस्तिमहल ग्रहाश्रमी हुये । इन हस्तिमल्‍्ल के टुल में परवादि- 
मल्ल सुनि हुये । और भी कई हुये जिन्होंने दीक्षा ले जैनमार्फ 
की प्रभावना की । इसी कुल में लोकपाल ट्विज गृहस्थाचार्य हुये 
जो चोल राजा के साथ अपने बंधुवर्ग को लैकर कर्नाट दैश में 
आये। उनके समयनाथ नाम का ताकिंक पुत्र हुआ। समयनाथ 
के आदिमलल, आदिमल्ख के वितामणि, चितामणि के अनंतवीयें 
अनंतवीर्य के पाश्वनाथ, पाश्वनाथ के आदिनाथ । आदिनाथ के 
केंदिकोदंद । वेंदिकोदंड के ब्रह्मदेव। और ब्रह्मदेव के देवेन्द्र 
नामक पुत्र हुआ जो संहिताशास्त्रों में निपुण था देबैन्द्र की शार्या 
का नाम आदिदेवी था। यह आदिदेवी को विजयपार्य और 
श्रीमती की पुत्री थो। इस आदिदेवी के चंद्रपार्य वरह्मासूरि और 
पाश्वताथ ये तीन मने भाईं थे | #स 9० देकेद्र-भर्शक्देवी ) 
के तीन पुत्र हुये- आदिनाथ, मेंमिचन्द्र और विजयम । आदिनाथ 
जिन संहिताशास्त्रों का पारगामी हुआ | इसके क्रलोक्यनाथ, 
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'जिनच द्वादि विद्वान पत्र हये । और विजयम ज्योतिष का पंडित 
हुआ जिसका समंतभद्र पुत्र साहित्य का विद्वान हुआ। तथा 
सैमनियन्द्र, अभवचन्द्र उपाध्याय के पास पढ़कर तर्क व्याकरण 
का ज्ञाता हुआ । नेमिचन्द्र के दो पुत्र हुये-- कल्याणनाथ और 
धर्मंगेखर । दोनों ही महा विद्वान हुये | नेमिचन्द्र ने सत्यणासम 
परीक्षा मुख्य प्रकरणादि शास्त्र सचे। राजसभाओं में प्रतिवा- 
दियों को जील कर जिसने जैनधम की अ्रभावना की जिसको 
राजा द्वारा छत्र, चंव र, पालको भेंट में मिनी । और जो स्थिर 
कर्दंव नंगर का रहने वाला है ऐसे ने मिचन्द्र मे अपने मामा ब्रह्म- 
सूरि आदि बन्धुओ के आग्रह से यह प्रत्थष्ठातिलक ग्रथ 
बनाया है १ 


इस पकार नेमिचन्द्र ने अपनी वंण।वली तो विस्तृत लिख 
दी परन्तु बे किस साल संवत में हुवे यह लिखने को क्रपा नहीं 
की । यह गृहस्थ थे, उन्होंने उक्त प्रतिष्ठा)रथ आशाधरकृत 
प्रतिध्ठाशास्त्र को आधार बनाकर लिखा है। यद्यपि इन्होंने 
आशाधर का कही उल्लेख नहीं किया है कितु दोनों में इत्तना 
अधिक साम्य है कि उसे देखकर यह नि: संकोच कहा जा सकता 
है किबअकुररोपण अदि कुछ पिशेष प्रकरणोंको छ/.्डकर बाकी 
सारा का सारा प्रथ नेभिचन्द्रने आशाधर के ग्र थसे ज्यों का त्यों 
ले लिया है । सिर्फ दोनों में शब्द रचना का ही अल्तर है, प्रायः 
अर्थ इकसार है| दाोतों का मिलान करने खे यह बात कोई भी 
ज.न सकता है अनः उनके उदाहरण देने की मैं जरूरत नहों 
समझता । फिन्तु आशाधर प्रतिष्ठापाठ के कितने ही पद्म तो 
नेमिचन्द्र ने ज्यों के त्यों भो जिये 


इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि ये नेभिचन्द्र आशाधर के 
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वाद हुये हैं। बाद में होने का दूसरा हेतु यह है कि- इन्होंने 
अपने प्रतिष्ठातिलक के मंगलाचरण में इद्रनंदि आदि कृत 
प्रतिष्ठाशास्त्रों के अनुसार कथन करने की बात कही है। और 
इ द्रनंदि नें अपनी' जिनसंहिता में आशाधरकृत सिद्धभशिपाठ को 
उद्धृत किया है। तथा नेमिचंद्र ने अपने प्रतिष्ठाम्रंथ के १६८ वें 
परिच्छेद में एकसंधिसंहिता के भी बहुत से शलोक उद्धृत किये 
हैं। उधर एक संधि भी अपनी जिनसंहिता के २० वें परिच्छेद में 
इन्द्रनंदी का उल्लेख करते हैं। इन सब उल्लेखों से यहीं निश्चित' 
हीता है कि आशाधर के बाद इन्द्रनंदी के बाद एकसंधि और 
एक संधि के बाद नेमिचन्द्र हुए है। ५० आशाधघर जी वि० 
सं. १३०० तक जीवित थे यह निर्श्रात है । 


अयेपाये अपने बनाये “जिनेन्द्रकल्याण।भ्थुदय'” नामक 
प्रतिष्ठापाठ को वि० सं० १३७६ में पूर्ण करते हुये लिखते है कि- 
मैंने यह फ्रतिध्ठाग्रे थ इन्द्रनंदी, अआशाधघर, हम्तिमल्‍ल और एक 
सांधि के कथनों का सार लेकर बनाया है । 


इन्द्रनंदि ने स्वरचित संहिता में एक जगह हस्तिमल्‍ल कष्ट 
उल्लेख किया । (देखो उसका तीसरा परिच्छेद) किन्तु जेन- 
सिद्धांतभास्कर भाग ५ किरण १ में हस्तिमल्‍्लक्रत प्रतिध्ठाविधानक 
की प्रशस्ति छपी 6 उसमे हस्तिमल्ल ने भी इन्द्रनंदि का उल्लेस्क 
किया है। इससे हस्तिमल्ल और इन्द्रनद दोनों।समकालिक सिद्ध 
होते है + 


कलितार्थ यह हुआ कि हस्तिमहल, इन्द्रनंदि और एकर्संधि. 
ये अंतिम सब आशाधर के समय से: लेकर कि० सं० १३५६ के 
मध्य में हुये है ४ 


प्रतिष्ठा तिलक के कर्ता नेमिचन्द्र का समय ] [ १६४६ 


उक्त प्रतिष्ठातिलक के कर्ता नेमिचन्द्र कब हुए ? अब हम 
इस पर विचार करते हैं। इन नेमिचन्द्र ने जो अपनी वैशावलीं 
दी है उत्तके अनुसार ब्रह्मसूरि रिश्ते में इनके मामा लगते थे | 
मैमिचन्द्र ने हस्तिमल्‍ल के कुल में होने वाल कौछपाल हिज से 
लेकर अपने पिता देवेन्द्र तक करीब & पीढ़ी का उल्लेख किया 
है । इन पीढ़ियाँ का समय यदि दी सौ वर्ष भी मांन लिया जाय 
तो नेमिचन्द्र का समय विक्रम कौ १६ वीं शताब्दि का पूर्वादध 
बनता है । किन्तु नेमिचन्द्र के समय॑ में ही उनके मामा ब्रह्मयूरि 
हुए हैं उन्होंने भी प्रति््ठाग्रन्थ बनाया है उसमें मे लिखते 
हैं कि 


“ पॉड्य देश में गुडिपत्तन नगरे के राजों पॉडव भरेन्द्र 
थे। गोविद भट्ट यहीं के रहने वाले थे । उनके हस्तिमल्ल को 
आदि लेकर छह पुत्र थे। हस्तिम#ल के पुत्र का नॉम पाश्वेपंडित 
था | वह अपने बन्धुओं के सॉथ होयसल देंश में जाकर रहने 
लगा था जिंसकी राजधानी छत्नश्नयपुरी थी। पाश्व॑ पंडित के 
चन्द्रप, चन्द्रनाथ, और वेज॑ग्य॑ मामक तीन पुत्र थे। उनमें से 
अन्द्रनांथ अपने परिवार कै साथ हैमाचल में जा बसा और दो 
भाई अन्य स्थानों को चले गए | चन्द्रप के पुत्र विजयेन्द्र हुआ 
और विजये+द्र कै ब्रह्मसूरि ।/ 


श्रह्मसूरि के इस कथनामुर्सार हरस्तिमहल उनके वितामह के 
पिताभमह थे | यदि एक एक पोढ़ी के २५-२५ वर्ष गिन॑ लिए 
जायें तो हस्तिमलल उनसे लगभग सौ वर्ष पहले के थे । इससे 
नैमिचन्द्र और ब्रद्मासूरि का समथ विक्रम कौ १५ वीं शताब्दिं 
का पूर्वार्द सिद्ध हाता हैं। ऊपर हम १६ वीं सदी का पूर्वाद्धँ 
बता आये हैं। दोनों में एकसौ वर्ष का जन्तर है। 
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यह अन्तर इस तरह दूर किया जा सकता है कि-- 
नेमिचन्द्र ने जो वंशावली दी है उसमें वे अपना वं॑शक्रम १० 
पोढ़ी पू्वे में होने वाले लोकपाल द्विज से शुरू करते हैं। और 
ब्रह्सूरि अपनी वंशावलोी अपने से ४ पोढ़ो पूब में 
होने वाले हस्तिमल्ल से शुरू करते हैं। इसका अथे यह हुआ 
कि नेमिचन्द्र ने हुस्तिमल्‍ल से करीब एक सो वर्ण पूर्व से अपनी 
बंंशावली शुरू को है । इस प्रकार यह अंस्तर रफा होकर नेमि- 
चन्द्र का समय विक्रम को १५ वी सदी का पूर्वाद्ध ही ठीक 
'रहता है और यही समय ब्रह्ममूरि क, भी है। 


नेमिचन्द्र ने प्रशस्ति में लोकपाल हस्तिमल्ल के कुल में 
हुआ लिखा है । इसका अथे यह नहीं समझना कि लोकपाल 
हस्तिमत्व के बाद हुआ है। चूंकि हस्तितल्ल एक विख्यात 
विद्वान हुये थे इसलिए नेमिचन्द्र ने हस्तिमहल के पूवंज लोकपाल 
आदि को हस्तिमल्‍ल के अध्वथ में होना लिख दिया है। क्योकि 
जिस वंश में कोई प्रसिद्ध पुए्ष हो जांता है त्तो उसकी आगे पीछे 
पोढ़ियें उसी के नाम के वग से बोलो जाया करतो हैं। यहा 
इतना जरूर समझ लेता कि नेंभिचगस्द्र और अह्मसूरि दो-रें समान 
बंश में होते हुये भी जिस संतान परंपरा में नेमिचन्द्र हये हैं उस 
संतान परंपरा में न हस्लिम्लन हुग और न दह्मसूरि ही । अर्थात्‌ 
नेमिचन्द्र और ब्रह्मसुरि दोनों के पर्द्मादों के परद,दे आदि 
जुदे जुदे थे । 


“बाबू छोटेलालजो स्मृति ग्रथ” में डा० नेमिचन्द्र जी 
शास्त्री आरा बालों का “भट्ट/।रकयुगीन जै-संस्कृत साहिस्य १) 
परदुत्तियाँ/ नामक लेख प्रकाशित हुआ है। उसमे लेख्फ ने ल 
साजूम इन नेरि.चस्द्र का समय (पृ० ११८) विक्रम को १३ दीं 


प्रतिष्ठा तेलक के कर्ता ने मचनद्र का सभयं॑ | [ १७१ 


सदी किस आधार से लिखा है ? आपने कुछ और भी ग्रथकारों 
का समय यद्व 'तद़ा लिख दिया है। जैसे कि आपने भै रवपद्‌मावतो- 
कल्प आदि मंत्रशास्त्रों के कर्त्ता मल्लियेण का समय १३ वो शनो 
लिखा है । यह बिल्कुन गलत है। इन मल्लियेण ने महाप्राण 
की रचना बि० सं०-११०४ में पूर्ण की है। अतः ये ११ वीं सदी 
के अंत व १२ वीं सदी के प्रारस्भ में हुये हैं। इसी तरह आपने 
बार/ट्रालकार के टीकाकार वादिराज को तोडामनर के राजा 
मानसिह का मंत्री और उनका समय वि० से>-१४२६ लिखा है | 
यह भी ठीक नहीं है । उक्त वादिराजमानसिह के नह्टों रायसिह 
के मंत्री थे और उनका समय वि० की १८ वीं का पूर्वाद्ध धा। 
इन वादिराज के बड़े भाई जगगनाथ कवि थी बड़े विद्वान थे, 
जिन्होंने चतुरविशतिसंधान, सुखनिधान और श्बेताॉंबरपराजय 
आदि अनेक प्रथ रे थे। इन तीनों भ्रथों की प्रशस्तियें वहर- 
सेवामन्दिर दिल्‍ली से प्रकाशित प्रशस्तिसंग्रह के प्रथम भाग में 
छपी हैं। सुखनिधान ग्रथ में विदेहज्ेत्रीय श्रीपाल चक्रवर्ति का 
कथानक है । यह कथा आदिपुराण में जयमकुमार के पूर्व॑भवों में 
अ'ई है ' इस प्र थ की रचना इन जगश्नाथ कवि ने सकलचन्द्र, 
सकलवगेति (ये सकलकीति प्रसिद्ध सकलकीति से जुदे है) और 
पद्मकीति आदेकों को प्रेरणा से मालपुरा गाँव में को थी। ये 
खडेलवाल जैन सोगाणी गोत्रके थे, शाह पोमराज के पुत्र थे 
ओर भ० नरेन्द्रकीति के शिष्य थे। उक्त पदुम वगेति-सकलवति 
का समय भट्टारकसंप्रदाय पुस्तक के पृ -२०८ पर १६८ दो शी 
का प्रथम चरण लिखा है | यहों समय वादिराज और जगननाय 
फा है । डा० नेभिवन्द्रजी शास्त्री ने शायद उक्त सकलकीति को 
१५ वीं णती में होने वाले असिद्ध सकलकीति समझकर बादि*“ 
राजकृत वाग्भट्रालंकार का टीकाकाल वि० सं-१४२६ लिख 
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दिया हो ऐसा प्रतीत होता है। आपने उपदेश रत्नमाला के कर्त्ता 
भट्टारक सकलभूंषंण का समये विक्रम कौ १५ वीं शती लिछा है 


यहूँ भी समोचीन नहों है। स्वर्य ग्रंथंकार ने उपदेशरश्नमाला 
को समाप्ति का समय बि० सैं० १६२७ दिया है | यणा-< 


सर्प्तावशत्यधिकै घोडशंशत्त वत्सरेजु विऋ्रमते: । 
शभावणमासे शुक्ल पक्षे बष्ठंयों कृंतो ग्रे थ: ।२६५॥ 


अतः सर्कलभूषणे १७ वीं शी के हैं।न कि १५ वीं 
शती के । 


अंद्यावधितरक बहुत सी ऐतिहाँ रूक सॉमग्री प्रकाश में 
आइुको है इतने पर भी विद्वान लोभ भूले करते हैं यह खेद की 
बात है। # 








औ नोट:--इसो तरह को- गर्लानथों विद्वेद्पारिघद्‌ कै सभ्‌ ६५ के 
भ्रध्यक्षीय भ।षण (मुद्रिते) मे को है देखो जैत मित्र उयेष्ठोंद ४-१०२५ 
के अंक में | भावसेन ने विश्वतत्व प्रकाश तंथा अपशाधर के अध्यात्म 
रहस्य को अप्रशशित बतायाहै किन्तु थे तो घैन्‌ ६५ से क्रुंछ वर्षों पहिलें 
प्रकाशित हो चुके हैं ॥ एक जग्रेह आपने लिखा है--'जिश्मे कथा वस्तु 
एक हो नौउक से संबर््ध हो वह महांकाष्य कहा जाता है' किष्तु यह 
टोऊ नहों है ऐसे को तो चरिते-काध्य कहते हैं क्योकि आपने स्वव आगे 
उसी लेख में लिखा है कि एक व्यक्ति को मानकर लिखों भयों कथा 
क्वतियां चरित काव्य में रखी जा सकती हैं ।' 


बन छ छे 


१७ 


चयन तह 


जिनवाणी को श्रमात्मक 
लेखोंसे बचाइये 


अहा ! परमपावनी “जनन्द्र को वाणी न होती तो 
अनादिकाल से भवन मे तापित प्राणियों का उद्धार कंसे होता ? 
इस जगत में यथार्थ मार्ग दिखाने वाले हितकारी अगर कोई हैं 
तो ये वीतराग देवके वचन ही हैं। जेन ग्रन्थों का विवेचन 
किसी पाखडी कषाय कलुषित क्षद्र बुद्धि आत्माओं द्वारा नहीं 
हुआ है कितु उसकी झूल रचना निर्दोषी आगमाधिपति सर्वेज्ञ 
द्वारा आविभू त हुई है। यही कारण 6 जो उसके कथन में आज 
तक कोई किसी प्रकार की अयथार्थता दिखलाने में कृतकार्य 
नही हो सका है। प्रत्युत उसकी जितनी हो जांच पड़ताल की 
जाती है वह असली सुवर्ण की तरह अःधकाधिक उज्ज्वल 
दिखलाई देने लगता है । 


बिन्तु हमें लिखते बड़ा ही दुःख होता है कि वहीं 
जगदुद्धारकर्त्री पवित्र जिनवाणी आज हमारे ही पंडितों द्वारा 
विक्रत की जारही है। जिसका कुछ पता आपको आगे इसो 
लेख में मिलिगा और यह देखकर और भी अधिक खेद होता हैं 
कि आजतक उसके प्रतिबंध का कोई उपाय समाज की ओर से 
नहीं किया गया है । बल्कि समाज के किसी भी व्यक्ति ने इस 
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ओर ध्यान तक नहों दिलाया है। इसलिये आज मैंने इस पर 
अपनी लेखनी उठाना उचित समझा है । 


हमारे यहां प्राचीन जन ग्र थ प्रायः संस्क्ृत प्राकृत भाषा 
में मिलते हैं जिनका रसास्वादन तदुभाषा विज्ञ ही कर सकते हैं 
किन्तु अधिकतर जनता संस्कृत प्राकृतज्ञ नहों है। अतः उन्हें भी 
जैनधर्म की शिक्षा भिलती रहे इसी उद्देश्य से पहिले के 
विद्वन--जयचन्दजी, दौलतरामजी, टोडरमलजी, सदासुखजी 
आदिकों ने संस्कृत प्राकृतमय आगमों की हिन्दी बचनिकाए' 
बनाई थीं । उनका किया हुआ प्रयास सफल भी खूब हुआ है । 
आज स्वंसाधारण में जो गहन ज॑न सिद्धांतों की कुछ २ चर्चा 
सुन पड़ती है यह श्रेय उन्हीं को है। उसी सदुद्देश्य को लेकर 
बतंमान के कतिपय संस्कृत-प्राकृतज्ञ विद्वान भी आये साल जैन 
ग्रथों का अनुवाद बना २ कर प्रकाशित किया करते है। लेकिन 
उनमें और इनमें बड़ा अन्तर हैं। तब के विद्वान इतने नाम के 
भूवे नहीं थे जितने कि अब हैं । 


पहिले के विद्वानों के किये अनुवाद देखने से मा़म होता 
है कि उन्हें उत्सूत्र कथन करने में बड़ा भय लगता रहता था। 
वे विद्वान शक्तिभर मूलग्र थ के भाव को अन्यथापन से बचाये 
रखने का ध्यान रखते थे यहां तक कि जो बात समझ में नहीं 
आती थी तो फौरन अपनी अल्पज्ञता दिखाकर उस स्थल को 
बहु ज्ञानी से समझ लेने की कह देते थे जेसा कि पं० टोडर- 
मलजी ने यत्रतत्र त्रिलोकसार मे लिखा है। किन्तु अबके विद्वान 
ऐसा करना प्रायः उचित नहीं समझते । अपनी अल्पज्ञता स्वयं 
प्रकट करना निज के भौरव की भारी हानि समझते हैं। इन 
विद्वानों के अनुवादों में बहुत कम अनुवाद ऐसे मिलेंगे जिनमें 
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कहीं न कहीं अर्थ का अनर्थ न हुआ हो | इसका कारण है 
शास्त्रीय विषयों का अल्प परिचय । किसी जैन ग्रन्य का अनु- 
वाद अच्छा वैयाकरण और संस्कृत का प्रकांड ज्ञाता है इतने पर 
ही उसका अनुवाद ठीक नहीं होजाता किन्तु तद्‌ ग्रन्थ विषयक 
परिज्ञान होना भी जरूरी है तभो अनुवाद में यथाथथंता था 
सकती है । 


नीचे हम कुछ ऐसे विद्वानों के अनुवादों में अयधा्थंता 
दिखलाते हैं जो जन समाज में गणनीय समझे जाते हैं-- 


पंडित मजाधरलालजी और हरिवंशपुराण। 
(१) मध्यलोक के हीचे एक तनुवातवलय है। पृष्ठ ५३ + 
े (२) हैमबत हरि, विदेह... ये मेरुपर्त की उत्तर दिशा 
में है। १० ५३। 
(३) हर एक मेरुपवंत पर सोलह २ वक्षारगिरि हैं । 
पृ० ६४ ! 


(४) मांस, मदिरा, मधु. जुआ।, जिन वक्षों से दूध झ्षरता 
हो उनके फलों का खाना, वेश्या, पर स्त्री, इन सात्त व्यसनों का 
काल की मर्यादा लेकर त्याग करना नियम कहलाता है॥ 
पृ० २०६ । 

(५) कृष्ण ने बलभद्र के साथ अष्टम भक्त (चौला) 
धारण किया, पृ० इेडे७ । 


ऊपर लिखित नं० १ से नं० ३ तक का वर्णन जिसे जैन- 
धर्म के क्षेत्र ज्ञान का थोड़ा भी परिचय हैं वह भी नहीं लिख 
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सकता । नं० ४ का निरूपण तो बिलकुल ही चारित्र में शैथिल्य 
लाने वाला है। क्‍या मांस, मदिरा जेप्ती चीजों का नियम रूप 
से त्याग कराने का उपदेश किसी जेनाचायं का हो सकता है। 
कभी नहीं, इनका परित्याग तो यमरूपेण हुआ करता है। पांच 
उदंबर तीन मकार का ह्याग तो श्रावक के मुख्य रूप से हाता 
है। नं० ५ में अप्टम भक्त का अर्थ 'चौला” करना गलत है। 
'तेला' लिखना चाहिये ज॑ंसा कि इसी हरिवंशपुराण के पृष्ठ 
३६१ पर लिखा मिलता है कि--'उपवास विधि भे चतुर्थंक शब्द 
से उपवास, षष्ट शब्द से बेला, और अष्टम शब्द से तेला लिया 
गया है ै/ अफसोस है आपको यह भी स्मरण नहीं रहा। 


अगर हमारे पास मूल ग्रथ होता तो उसके श्लोक देकर 
उक्त अनुवादको सदोष सिद्ध करते तथापि पं० दौलतरामजीकृत 
बचनिका जो इससे बहुत पहिले की बनी हुई है उसमें से इन्हीं 
स्थलों को हम नीचे देते हैं । पाठक ! देखेंगे कि इसमें कितना 
सुसंगत लिखा है । 


(१) यह मध्य लोक मध्यतनृुवातवलय के अतपर्यत 
तिष्ठा है । १० ३४ | 

(२) सो ऐरावत तो सुमेरु की उत्तर ओर है अर भरत- 
क्षेत्र सुमेर की दक्षिण ओर है । पृ० ७५ | 


(३) अथानंतर एक मेरु सम्बन्धी सोलावक्षारभिरि,... 
/” ७ ए८ | 

(४) अर मांस मद्य मधु उदंबरादि पंच फलों का त्याग 
अर जिन वृक्षों में दूध झरे जंबू करोदा आदि उनके फलों का 
त्याग अर जुबा, वेश्या, चोरी, परनारी, आखेट इत्यादि पापों 
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का त्याग सो श्रावकका धर्म कहिये | सो अभक्ष्य का त्याग तो 
यावज्जीव ही करना । अर भक्ष्यका भी यावज्जीव त्याग करे 
तो अति उत्तम है। अर प्रमाण रूप नेम करे तो भी भला। अर 
सप्तज्यवसनों का अयोग वस्तुवों का यावज्जीब त्याग ही 
करना ! पृ० २६७ 

(५) बलभद्रसहित कृष्ण तीन उपवास घारते भये। 
पु० ४४२ 

पं० उदयलालजी कासलोवाल और संशयतिमिरप्रदौष । 
पृ० ५८ पर एक त्रिलोकसार कौ गाथा उद्धूत कर उसका जो 
अर्थ किया है वह देखिये कितना मजेदार है। गाथा-- 


खंदणा हिलेयणच्चण संगीयवलोय मदिरेहि जुदा । 
कोडण गरुणण गिह है अविसालव रपट्टसालाहि ॥ 


अथे -चंदन करके जिन भगवान का अभियेक, नृत्य, 
संगीत का अवलोकन, मंदिरों में योग्य क्रोड़ा का करना और 
विशाल पटुशाला करके | यह गाथा भी कुछ अशुद्ध है और 
इसका अथे तो बिल्कुल ही उलटपलट है । माणिकचन्द्र भ्रथ- 
माला में छप्ते त्रिलोकसार की पृष्ठ ४०१ परकी गाथा शुद्ध 
मालूम होती है। उसमें 'बचंदगाहिसेयण” 'मंदिरेहि” पद के स्थान 
में 'बदणाभिसेयण” 'मंडवेहि' पाठ हैं। 


जो उपयुक्त जान पड़ते हैं।इस गाथा में अक्ृत्रिम 
चैत्यालयों का वर्णन है और जिसका अर्थ संस्क्रत टीका से ऐसा 
द्योतित होता है -- 

'वे चैत्यालय सामायिक करने, स्नान करने, नृत्य करने, 
संगीत करने, और अवलोकन करने के लिये बने हुये मंडपों 
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करके संयुक्त हैं। तथा क्रीडनगरृह और शास्त्रादि अभ्यास करने 
के स्थान गुणनगृह व बिस्तीर्ण उत्तम चित्रशाला सहित है ।' 


गाथा के इस अर्थ को देखते हुये उदयलालजी का उक्त 
अर्थ कितना असंगत है। 'चंदणा” 'बंदणा” आदि पाठ भेद से 
ही बसा हुआ हो ऐसी बात नहीं है किन्तु गाथा का भाव ही 
आप पूरी तौर से न समझ पाये हैं। आप अगर अपने पृव हुये 
पं० टोडरमललजों कृत त्रिलोकसार की वचनिका भी जरा देख 
लेते तो इतने अंधकार में नहीं रहते । परन्तु देखे कौन, आपको 
तो जैसे तंसे कर जिनप्रतिमा के चन्दन का अभिषेक आर्षागम 
से सिद्धकर भोले भक्तों को प्रसन्‍त करना था। क्या इसी बलपर 
तेरहरपंथ जंसे अल्पसावद्यमय बीतरागमार्ग पोषक संप्रदाय के 
खंडन करने का आपने प्रथल कर डाला । 


पं० मनोहरलालजी ओर मूलाचार * 


अनंतकीरति ग्रन्थमाला द्वारा प्रकाशित 'मूलाचार' में 
गाथा नम्बर ११६३वीं का अर्थ ऐसा लिखा भिलता है-- 


सब अवर्याप्त सूक्ष्मकायों का सब तेजकायिकों का 
वायुकायिकों का असंज्ञियों का आगमन पृथ्दोकायादि में व 
मनुष्यगतिमें है। इसमें रेखांकित वाक्य (पृथ्वीकायादि व 
मनुष्यगति से है' ऐसा होना चाहिये । अन्यथा विपरीत तात्पये 
निकाला जा सकता है। गाथाकी संस्कृत छाया के 'तियंस्मनु- 
ध्येम्य: पद से भी ठीक अर्थ यही ध्वनित होता है। तथा भाषा 
चौवीस दंडक के ' तेजकाय अरु वायुजुकाय-- इन बिन और सर्व 
नर थाय” पद्म से भी इसी अर्थ की पुष्टि होती है । 
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पं० सूबचन्दजी और अनभारधमामित । 


(१) उपपाद जन्म व॑ले....जीवों को छोड़कर बाको के 
चंस जीव त्र॒प नाड़ी के बाहर नहीं पाये जाते | पृ० २६३ 


(२) पांच प्रकार के संयमों में किसी भी एक संयम के 
पालन करने वाले और प्रत्तिदिन संध्याकालों को मंदगति से दो 
कोस गमन करने वले....भुनिके परिहारचिशुद्धि संयम होता है 4 
पृ० १८ $ 


(३) आगम में जो वस्तु जिस दिन जिस पक्ष या जिस 
वर्ष में देने योग्य बताई है उससे पहिले या पीछे यदि उस वस्तु 
को दिया जय त्तो उसे प्राभुत दोष से दृषित माना है। 
पृ० ५२८१ 


(४) १० ७८१ पर के अखौर के उक्तंच श्लोक के अंतपद 
“अंधोषश्वो$त्रनिदर्श नम कर अर्थ गायब है १ 


फ़रपर लिखित्त नं० १ में 'उपचाद जन्म वाले! का मतलब 
देवों का समझा जाना भरे ही आपका अभिप्रस्य न हो किन्तु 
इससे ग्रंथ की स्वाध्याय करने वाले भ्रम में पड़ सफते हैं। यहाँ 
आपको खुलासा करना चाहिये था और “उपपाद जन्मवाले” 
शेसा लिखना भी नहीं चाहिये थर किन्तु उपपाद जोब ऐसर 
लिखना चाहिये था जिसका मतलघ होत। है उस जोव से जे 
अस नाड़ी के बाहरें से कस नाड़ो के अन्दर जन्म लेने को 
आता हो ९ 


नं० २ का निरूपण जिन श्लोक-पदों के आधार पर 
किया यया है बे इस प्रकार हैं-पंचेकयम:' “मध्यान्ह- 
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कृद्रद्विगव्यूति गच्छन्‌ मंद दिन॑ प्रति” क्‍या इनका ऐसा अर्थ नहीं 
हो सकता कि--पचि प्रकार के संयमों में एक इसी परिहार 
विशुद्धिका धारी और मध्यान्ह में प्रतिदिन दो कोस तक मंद 
गमन करने वाले अगर ऐसा न माना जाये तो आगमांतर से 
विरोध आवेगा क्योंकि आगम में परिहार विशुद्धि संयम का 
सदुभाव सिर्फ प्रमत्त, अप्रमत्त इन दो गुणस्थानों में ही बताया 
है । ऐसी हालत में आपके लिखे अथ म्रजब पाँचों संयम इन दो 
ही थुणस्थानों में कंसे हो सकेगे। रही संघ्याकाल मे गमन करने 
की बात सो यह तो बिल्कुल ही उल्टा लिखा गया है। गं।म्मट- 
सार की निम्नस्थ संस्कृत टीका वाक्यों पर ध्यान दीजियेगा-- 


'यः पंचारा सामायिकादीनां मध्ये परिहारविशुद्धि- 
नार्मकसंयम: 'सध्यात्रयोनसबं काले द्विकोशप्रमाणविहारी' अर्थातु 
जो पांच सामाथिकादि सयमों के मध्य एक परिहार विशुद्धि 
संयम का धारी तथा संध्यात्रय को छोड़कर बाकी सब काल में 
दो कोश विहार करने वाले....) प्रलोकवर्तिक राजवातिक में 
भी ऐसा ही लिखा हुआ है। 


नं० ३ के विषय में हमारा यही कहना है कि ऐसा कौन- 
सा आगम है जिसमें ऐसा लिख! हो कि अमुक चीज अमुक वक्‍त 
भक्षण करने को है। कम-से-कम आपको भी एक दो उदाहरण 
तो देने चाहिये थे। आप स्थादह्वाद वाचस्पति होकर भी इसे 
स्पप्ट नही कर सके यही आश्चयं है बल्कि उल्टे ऐसा लिखकर 
पाठकों को चक्कर में डाल दिया | आपसे तौ पं० सदासुखजी 
ही ठीक रहे जो उन्होंने भगवती आराधना में देखिये इसी विषय 
को कंसा खुलासा लिखा है जिसका भाव ऐसा हैकि कोई 
गृहस्थ पात्रको किसो नियत समय के लिये दान देने का नियम 


जिनवाणीको भ्रमात्मक लेखों से बचाइये | [. १८१ 


करके उससे आगे पोछे देवे तो उसके प्रामृतदोष होता है ।! 


उक्त नं० ४ के पदका अर्थ तो आपने छोड़ ही दिया । 
शायद आपकी समझ में नहीं बेठा होगा । पर ऐसा ।लखा तो 
नही, क्या इसलिये कि लिखने से अपने नाम के साथ लगी हुई 
विशाल पदवियों की शान में ठीक नहीं रहता था ? खेर उक्त 
पद के अर्थ को यदि आप जाना चाहें तो कृपया मूलाचार के 
घडावश्यकाधिकार की गाथा नं० १३३ 'अंघजय छो ड्य देंद् ता! 
पदकी संस्कृत टीका देखलें । लेख बढ़ने के भय से हम यहाँ नहों 
लिख सकते । 


प० लालारामनी ओर आदिपुराण तथा गोतमचरित्न । 


.._ (१) जिसमें अनेक प्रकार के सच्च रित्र ब्राह्मण क्षत्रियादि 
चर्ण निवास करते है ऐसी वह अलका नगरी... सुशोभित होतो 
थी आंदिपुराण पृष्ठ ११८५१ 


(२) यह लब्धिविधान ब्रत भव्य जोबों को भादों और 
चेत इन दोनों महीनों के शुक्ल पक्ष के अन्त वे दिनों 
में करना चाहिये, गौ० च० पृ००५१। 


नं० १ में आपने जिस अलका नगरो में ब्राह्मणादि वर्ण 
लिखे हैं लेकित आपको इतनाभी ख्याल नटों रहा है के यहवरणेत 
कहां का है और वह अलका नगरी किस छेत्र की है। महनुभाव ! 
यह वर्णेत विदेह क्षेत्रका हो रहा है जिसके लिये आगम का ऐसा 
नियम है कि विदेह क्षेत्रों में क्षत्रिय, वेश्य, शुद्ध के अतिरिक्त 
और कोई वर्ण नहीं होता । भरतक्षेत्र में भी ब्राह्मण वर्ण का 
अस्तित्व हु डावसपिणी के कारण हुआ है नहों तो यहां भो यह 
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वर्ण नहीं हुआ करता है। आदिपुराण के जिस 'सदवृत्तवण- 
संकीर्णा सा पुरी तिलकायते” का आपने अर्थ किया है। उसमें 
ब्राह्मण शब्द ही है कहां, फिर आपने व्यर्थ ही आगम विरोधी 
अर्थ प्रकट कर दिया । 


उक्त नं० २ में आपने जो लब्धिविधान ब्रतकी तिथि 
बताई वह मूल ग्रथ में तो नहीं है। गौतमचरित्र में तो स्पष्ट 
लिखा है कि -- 


'मासे भाद्रपदे च॑त्रश्वेतपक्षे पुरा दिने' जिसका अर्थ होता 
हैं भादों, चेत के शुक्‍्लपक्ष के पहिले के दिनों में यानी सुदी 
१२-३ को यह ब्रत करना चाहिये और प्रचलित में भी इस्हीं 
दिनों किया जाता है तथा ग्र थांतरों में भी यहीं समय कहा है । 
समझ में नहीं आता आपने 'पुरा” शब्द का “अन्त अर्थ करके 
एक ब्रत की तिथि में कितना विपयेय कर दिया है ? अनुवाद 
करते वक्त आप लोग न मालूम कुछ सोंचते भी हैं या नहीं । 
आपके अनुवादित ग्रंथ अधिक संख्या में हैं ऐसी २ भनर्थमूलक 
बातें आपकी ओर से लिखी जानी सचमुच खेद जनक हैं । 


ऊपर जिन ग्रन्थों के उद्धरण दिये हैं उनके साथ शुद्धा< 
शुद्धि पत्र भो नहीं लगे हुये हैं। हां गौतमचरित्र में शुद्धाशुद्विपत्र 
लगा हुआ जरूर मिलता है पर उसमे ऊपर लिखीं गलत बात 
का कोई जिकर नहीं हैं। मैंने यहां सिफे ग्र थों के गलत अनुवाद 
बतौर नमूने के पेश किये हैं। मेगा हढ़ विश्वास हैं कि इन 
पंडितों के अनवादित ग्रथों में ऐसे संकड़ों स्थल अनथ को लिये 
हुये मिल सकते हैं। किंतु यह काम दिग्गज विद्वानों का है ॥ मैंने 
तो सिर्फ समाज को सावधान करने के उद्देश्य से छोटे मुह 
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बड़ी बात' की है। मुझे इस बात का बड़ा दुःख है कि ये मिथ्या 
प्रतिपादन मूल ग्र थकर्ताओं के नाम से प्रकाश में आ रहे हैं और 
आते रहेंगे 


इसके दूर करने का सबसे अच्छा उपाय तो यही हो 
सकता है कि इस काम के लिए एक चुने हुये विद्वानों की 
समिति बनाई जावे। जिसका काम हो प्रकाशित होने वाले 
ग्रंथों का संशोधन करना और फिर छपाये जाने की आज्ञा 
देता । बिना इस समिति को स्वीकृति लिये कोई जैन ग्रन्थ 
कहीं से प्रकाशित न हो पावे एसी व्यवस्था की जाबे तभी कुछ 
सुधार हो सकता है नहीं तो फिर ऐसी ही निरंकुशता इस काम 
में चलती रही तो उसके कटुक फल चखने के लिए समाज को 
तेयार रहना चाहिये । 


ऐसा प्रबन्ध न हो तब तक निम्नस्थ बातों पर अनुवादक 
गण ध्यान दें तो बहुत कुछ अनर्थों से बच सकते हैं-- 


१-अनुवाद के साथ ग्रन्थ का मूल भाग भी प्रकाशित 
किया जाबे ताकि पाठक मूल को देख कर अशुद्धि दूर कर सकें । 

२-अच्छा हो उसी का अनुवाद किया जाबे जिसका 
मल भाग पहिले से माणिकचन्द्र ग्रन्थमाला आदि से प्रकाशित 
हो रहा हो । 

३-जिसको पहिले संस्कृत, हिन्दी आदि भाषा में टीका 
उपलब्ध हीं तो अनुवाद करते वक्‍त उन्हें भी आदि से अन्त तक 
देख लिया जावे । 


४-प्रन्थ छप जाने पर उसके प्रचार के लिए जल्दी न 
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करें किन्तु स्वयं उसे अथ इति पयंन्‍्त अच्छी तरह देखकर जहां- 
जहां अणुद्धि हों उसके दूर करने के लिए ग्रन्थ के साथ शुद्धा- 
शुद्धि पत्र लगाना न भूले । 

भूञया मुद्रित ग्रन्थ को किसी दूसरे अच्छे विद्वानको 
दिखाकर फिर उसे प्रचारित करें। क्योकि कभी-२ अपनी 
गलती खुद को नही दीखती है। 


अन्त मे मैं यह कहे बिना नहीं रह सकता कि अन॒वादकों 
को जैन धर्म के द्रव्य, ल्षेत्र, चारित्र, पुराणादि के स्वरूप का 
मनन करक॑ ही इस काम में हाथ डालना चाहिये। अन्यथा 
लाभ के बदले हानि ही होने वी संभावना है। यह काम दुर्गम 
है और खाली संस्कृत व्याकरण का ज्ञान होने से ही यथाथ 
सम्पादन नहीं किया जा सकता । 


ऊपर जिन विद्वानों का जिकर किया गया है उन्हें इस 
लेख को देखकर नाराज न होना चाहिये। क्योंकि कया आप 
यह नहीं चाहते कि जिनवाणी का प्रचार निर्दोष रूप से हो । 
इसी ख्याल से मैंने यह प्रयास किया हे वरना मेरे किसी से 
द्वषभात्र नहों है । 





१द 


फिलननिननाननननना धत- 


पं० आशाधरजो का विचित्र विदेचन 


पं० अआशाधरजी ने सोगरधमोमृत चौथे अध्याय के 
इलोक॑ १२ को टीका में लिख है कि-परिगृद्टो ता, अपरिगृहीता 
और प्रकट स्त्री, इनमें जिसका पति साथ में हो वह परिगृहीता 
स्त्री है और जो स्वनतन्त्र हो, जिसका पति प्रदेश गया हो ऐसी 
फुलागनां या विधवा कुलांगना अपरियृहीता स्त्री है। और 
बैश्या को प्रकट स्त्रो कहते हैं। इनमें से जो सभी फा त्यागकरे 
केबल अपनो स्त्री में संतोष रखता है वह ह्वंदारसंतोष ब्रह्म 
चर्यायुत्रत का धारी है। तथा जो केवल परिप्रहौता अपरि- 
गृहीता रूप परस्त्री का त्यागी है किन्तु प्रकट स्त्री कहियें 
जेश्या का त्यागी नहीं है वह परस्त्री स्याम नाभक ब्रह्मचर्याणुत्रत 
का धारी है! इस प्रकार ब्रह्मचर्याणुत्रत् के दे भेंद किये हैं। 


जव किसी भो आप ग्रन्थ में ब्रह्मचयं के इस प्रकार के 
अंद हृष्टिगोचर नहीं होते तब आशाधरजी को ही ऐसे कथन 
करने की क्‍यों आवश्यकता पड़ी यह विचारणीय है। यद्यपि 
व्याग सभी भंग से हो सकता है पर दससे किसी खास त्रत्त का 
परमागम में बेसा लक्षण नहीं बाधा जा सकता । यों तो कथा- 
ग्रन्थों में “जो स्त्री मुझे न इच्छे उसे मैं भी न इच्छू”” ऐसा भी 
स्याय रावग से किया है तथा एक कया में केवल काक मास 


बृष्द ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग ३ 


का त्याग भी किया है, तो क्या इससे आचार ग्रन्थों में भी 
ऐसा कथन करना योग्य हो सकता है ? कदापि नहीं । 


यही कारण है कि अकलंक, समंतभद्व, विद्यानंदि, जिन- 
सेन, पदुमनंदि, अमितगति, स्वामीकातिकेय, श्रुतसागर, शुभ- 
चन्द्र, चामुण्डराय, आदि ग्रन्थकर्ताओं ने कहीं भी आशाधरजी 
की तरह ब्रह्मचर्य के दो भेद नहीं किये हैं। सोमदेवसूरि ने 
ऐसा कुछ जरूर लिखा है सो वह भी ऋषि प्रणीत ग्रन्थों के 
सामने अमान्य ही है। सोमदेवसूरि कोई ऋषि नहीं थे, खूद 
आशाधरजी ही उन्हें सोमदेव पंडित के नाम से उल्लेख करते 
हैं। रहा सूरि कहना सो सूरि का अर्थ तो पंडित होता है और 
इसीलिये कविवर अहँद॒दास ने भी आशाधर नाम के साथ सूरि 
शब्द का प्रयोग किया है। यह्‌ तो निविवाद है कि आशाधर 
गृहस्थ थे । 


यह कहो कि आचार्य समंतभद्र ने भी इस तरह “ब्रह्मच- 
याणुत्रत के दो भेद किये हैं”? ऐसा कहना सरासर झूठ है, 
बहुत बड़ा छल है। उनके किसी भी वाक्य से वैसा भाव नहीं 
निकलता जैसा कि उनके निम्न श्लोक से प्रकट है-- 


न तु परदारान्‌ गच्छति न परानु गमयति च पापभोतेयंतू । 
सा परदारनिवृत्ि: स्वदारसंतोषनामापि ॥॥ र॒तन० आा० 


अर्थ-जो पापभीरु न तो आप परस्त्री के प्रति गमन 
करता है और न दूसरों को गमन कराता है। वह परस्त्री त्याग 
नाम अपुत्रती है, वही स्वदारसंतोषनाम से भी कहा जाता है। ० 

















क्िय- 


७ समंतभद्र ने अन्य ४ अथुत्रतों में वैकल्पिक नाम नहीं दिया 
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किन्तु ब्रह्मंत्रतर में जों-२ नाम दिये हैं उनका कोई हेतु अवश्य होना 
चाहिए हमारो राय से - परदार निवृरनि, कुमार विधुर (अविवाहित) 
को अपेक्षा और स्वदारतंतोष विवाहित की अपेक्षा है। समंतभद्र 
जायायें ने जो परदार निवृत्ति और स्वदारसंतोष, ये २ नाम दिये हैं 
इनमें पहला निवृत्तिप्रधाय है और दूसरा प्रवृत्तिप्रधात यात्रि एक निषेध 
परक है और दूसरा विधि परक । जैसे सम्यक्त्व कहो चाहे मिथ्यात्य 
का अभाव, एक ही बात है उसो तरह प्रह्मचर्याणुत्रत के ये २ नाम एक 
हो अर्थ के योतक हैं इनसे दो भिन्‍त अथे नहीं निकाले जा सकते | 
हरिवंशपुराण में आचार्य जिनसेन ने भो ऐसा हो कहा है-- 

दारेषु पर कीयेषु परित्यक्तरतिश्तु यः 

स्‍्वदारेष्वेवसतोष स्तच्चतुरथमणुत्रतम्‌ १४१७४ परदे ध८ 


जागे के अतिचार श्शोक भें इस बत का नाम स्यदार संतोष 
ही दिया है $ 


निज ित 


इसमें वेश्यासेवन करने वाला भी ब्रह्मचर्योणुत्रतो होता 
है” ऐसा अर्थ कहां निकलता है ? श्लोक के उत्तराद्ध में जो 
दो नाम दिये हैं श्रे कोई क्रत के दो भेद नहीं हैं किन्तु एक ही 
अभिप्राय के दो नाम हैं। वेश्या, कन्या आदि यावचुमत््र स्त्री 
का परस्त्री त्याग में शुमार करने के हेतु आचाब ने उसीका 
स्वदार संतोष यह दूसरा नाम दिया मालूम होता है। इससे 
अन्यकर्ता की दूरदर्शता प्रकट होती है और सश्थ हो उससे 
आाशाधर के उक्त कथन का खण्डन भी हो जात्ता है। यही नहीं 
अन्धांतरों में वेश्यासेवी को ब्रह्मचर्याणुब्रती मशनने से हो इंकार 
किया गया है। यथा-- 


“हां वेश्या सेवमातस्य कर्थ चतुर्यभयुश्वतत्‌” ३ 
सुभाषितरश्नसंदोह १ 
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वैश्या सेवी के चौंथा अणुत्रत कसा ? 
भगवज्जिनसेनाचार्य ने ऐसी मान्यता को. विडंबनापुर्ण 

बताया है। जेंसे-- 


कामशुद्धिमंता तेषां बिकामा ये जितैन्द्रिया:। 
संतुष्टाश्च स्वदारेषु शेयाः सर्वे वि्ंबका, ॥॥३१॥ पर्व इंढं 


. अर्थ--जो काम रहित जितेनिद्रिय मुनि हैं उन्हीं के काम 
शुद्धि समझनी चाहिये । अथवा जो ग्रृहस्थ स्वदारसतोषी है, 
उनके भी कामशुद्धि मानी गई है । बाकी तो सब चिडंबना है | 


इसलिये आशाधरजी का यह कथन बहुत कुछ बिचित्रता 
लिये हुये है। अस्तु, और भो आगे चलिये । 


सागरघर्मामत - चौथे अध्याय के श्लोक ५८ की टीका में 
लिखा है कि “ब्रह्मचर्याणुत्रती श्रावक किसी वेश्या वा दासी 
आदि व्यभिचारिणी स्त्री को भाड़े रूप कुछ द्रव्य देकर किसी 
नियतकाल पर्य॑त स्वीकार करता है और उतने समय तक उसमें 
स्वस्त्री की कल्पना कर उसे सेवन करता है। इसलिये उसमें 
बुद्धि को कल्पना से 'स्वस्त्री” ऐसी ब्रत की अपेक्षा होने से और 
उसे अल्पकाल तक स्वीकार करने से सार्वकालिक ब्रत का भन 
नहीं होता । और वास्तव में वह स्वस्त्री नहीं है । इसलिये ब्रत 
का भंग भी होता है। इस प्रकार भंग और अभंग दोनों 
होने से इत्वरिका गमन (व्यभिचारिणी सभोग) भी अतीवार 


होता है।” 


यह जो ब्रह्मवर्याणुत्रत का अतीचार लिखा हे बह तो 
ऑऔर भी अधिक गजब ढाता है। जब स्वदार संतोषी के अपनी 
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स्त्री के सिवा अन्य यावन्‌ मात्र स्त्रीका त्याग हो जाता है तो 
वह भाड़ा देकर किसी व्यभिचारिणी स्त्रीको या वेश्या को 
नियत काल तक सेवन करत है तो उसका बह ज्त नष्ट न 
होकर उसमें अत्तीचार ही कंसे लगता है ? और पंसा दे देने 
मात्र से ही वह कंसे परस्त्री सेवन के दोषसे बच जाता है? 
अगर कोई स्त्री बिना पैसा लिये प्रेम से ही अनुकूल हो जाये 
तो उसका सेवन भी अतीचार हो सकता है या नहीं ? क्योंकि 
पेसा भी उसे अनुकूल बनाने को ही दिया जाता ह। और यदि 
भाड़ा देने तथा नियत काल तक शोगने की अपेक्षा वह स्वस्त्री 
हो जाती है तो इस उपाय से अन्य परिगहीतस्त्री का (जिसका 
पति मौजूद है ऐसी स्त्री का) सेवन भी अतीचार क्‍यों न हो 
सकेगा ? 


तब तो स्वदार संतोषी परिगृहीता अपरिगृहीता और 
वेश्या को सेवनकर भी केवल सातिचार मात्र दोषी ही होगा ? 
फिर न जाने वह अनावारी किस क्रिया से होगा ? अनाचार 
के (ब्रत के समूल नष्ट होने के) फिर कोई सीग पूछ होते हैं 
क्यां ? इसी तरह परस्त्रीत्याग ब्रह्मचर्याणुत्रतो के निये यह 
लिखना कि--वह किसी विधवा कुलांगना या ऐसी सधवा 
जिसका पति परदेश गया हो उसका सेवन करे तो इससे उसका 
ब्रह्मचये नष्ट न होकर अतीचार मात्र लगता है! मानो 
आशाधरजी ऐसी कुलांगनाओं को परस्त्री ही नहों समझते हैं । 
जाशाधरजी के मतानुसार तो वह स्त्री परस्त्री कही जाती है 
जो पुरुषके साथ ही हो । अन्यथा पततिके परदेश जाने माज्रसे हो 
कंसे बह अपरिगृहीत मान ली जातो है, सो समझमें नहीं 
आता । 
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लोगों की विवेकशन्यता तो देखो कि वे ऐसैे-२ कथन भी 
प्रमाणिक और आपष॑सिद्ध करने की चेष्टा किया करती हैं। 
उनकी मोटी अकल में वह भी नहीं आता कि जी कार्य ब्रतंकों 
समूल नष्ट करने वाले हैं उन्हें हम किसी के लिख वेने मोत्र से 
कैसे अतीचार मानते हैं। कम से कम अतीचारका लक्षण तो 
इसके साथ घंटाना चाहिये । ऐसे लोगों के लिये तो जो पु“ 
काल में संस्कृत प्राकृतमें लिख दिया गया है वही ऑगम है, 
वही पूर्ण मान्य है, फिर उसमें चाहे कुछ भी लिखा हो। 


आशाधरके इस अद्भुत सिर्दधातके अनुसार अगर कोई 
विधवा विवाह करता है तो उसको भी ब्रह्माचर्याशुन्नतमें मात्र 
अतोचार ही लग सकता है! इसको पुष्टि आशाधरके निम्न 
वाक्य करते हैं -- 


/'अन्ये त्वपरिगृहीतकुलांगनामप्यन्यदारवरजिनोईतिबार- 
माहुः, तत्कल्पनया परस्य भतु रभावेनापरदारत्वादभंगो लोके 
व्‌ परदारतया रूढेभँग इति भंगाभंगरूपत्वात्तस्थ” । इसमें 
लिखा है कि “अनाथकुलांगनाके सेवनमें परस्त्रों त्यागी के 
अतीचार यों होता है कि उसका पति तो मौजूद नहीं है, 
इसलिये उसे परस्त्री तो कह नहीं सकते अत: उसके सेवन से 
व्रत का अभंग हुआ और लोकरूढ़िसे वह परस्त्री मानी जाती है 
अतः ब्रत का भंग भी हुआ। इस प्रकार भंगाभंग होने से 
अतीचार ही कहला सकता है।” यही बात विधवा बिवाहके 
मंडन में भी कही जा सकती है । 


यदि कहो कि “किसी नियत कालतक सेन करनेको 
ही आशाधरने अतीचार कहा है त कि सावकालिक सेवनको 
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ओर विवाह में नियत काल नहीं रहता! | इसके उत्तरमें उनकी 
ओर से भी कहा जा सकता है कि नियत कालका नियम वहां 
हो सकता है जो पैसा लेकर ऐसा करती है। क्योंकि जितने 
भाड़ेसे जितने समय तक दोनोंके ठहराव हुआ है उसके बाद 
घह उसकी नहीं रहती है, फिर वह स्वस्त्री से परस्त्र। हो जाती 
है। किन्तु विवाह कराने वाली उमर भर तक उसकी स्वस्त्री 
घने रहने की शर्ते करती है। ऐसी अवस्थामें १रस्त्री त्यागी 
भ्रह्मचारी के लिये विधवा को उसकी मर्जी के माफिक घर में 
डाल लेने या लोकिक रीति से विवाह कर घर में रख लेने में 
आशाधरजी के मत के अनुसार सिवा अतीचार के और कोई 
अनाचार नहीं प्रतीत होता है ! बल्कि विवाह करनेवाले के तो 
अतोचार भी नहीं लगता है। क्‍योंकि पं० आशाघर ने लोक में 
परस्त्री माने जाने के कारण भंग कहा है सो अब तो लोक में 
इसे विवाह किये बाद कोई परस्त्री भी नहीं कह सकेगा ! यदि 
कहो कि यह तो आशाधर ने अन्य आचार्यों की सम्मति लिखी 
है तो उनका नाम लिखना चाहिये था या उक्त च श्लोक देने 
चाहिये थे जेसे कि अन्यत्र भी दिये हैं। तथा अन्य की सम्मति 
भी हो तो आशाधर भी तो इसे ठोक समझते हैं तभी तो इसका 
उल्लेख किया है। 


भाशाधर के इस “नियत काल! रूप अनोखे सिद्धांत के 
अनुमार तो कोई भी अशुव्न॒तधारण करना बिल्कुल बच्चों का 
खेल हो गया है | क्योंकि हत्यारा से हत्यारा भी कौनसा सदय 
आठ पहर ही खड़म का वार करता रहता है व महाचोर और 
सहाझू ठा भी कौनसा सदाही चोरी और झ्र्‌ठ बोला करतर है। 
इससे कया ये भी अगुत्रती समझे जाने चाहिये ? 
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अगर यहो सिद्धांत हम स्त्रियों के ऊपर घट।मै लगें तो 
यहां भी स्वपतिसंतोष और पर पुरुष त्याग नामके दो भेद 
ब्रह्माणुत्रतके करके स्त्रियों को खुनी आज्ञा दे दें कि तुम भी 
किसी परपुरुबको कुछ द्रव्य देकर किसी नियतकाल उसके 
साथ संभोग करने लगो तो तुम्हारे स्वपतिसंतोष और परपुरुष 
त्याग नाम शोल सर्वा गमें नष्ट न होगा । साथही यहां यह भी पूछा 
जा सकता है कि आशाधरके इस निरूपण के अनुसार चलने 
वाला पुरुष जिस समथ वंसी स्त्रीके साथ समागम करेगा उस 
समय पुरुष की तरह वह संभोग कराने वाली स्त्री भी अनाचार 
से रहित समझी जायेगी या नहीं ? अगर नही तो क्‍यों नहीं ? 
जो कारण पुरुषके ब्रह्मचर्याणुत्रतको कायम रखने मे है वे हो 
यहां स्त्रो के लिये भी है। ऐसा कोई उदाहरण बतलाइये कि 
'त्री पुऊ्यकी २ति क्रियामे दोनो में कोई एक दोषी हौ और 
दूमरा नहो । 7 


मतलब कि आशाधरका भाडा देकर नियतकाल स्व॒स्त्री 
बनाने का कथन तो बिल्कुल ही शिथिलाचार का पोषक और 
बहुत ही आक्षिपके योग्य है। बलिहारी है इसको प्रमाणभूत 
माननेवाले पंडितोंकी बु द्धको जो ऐसे-२ कथन भी उनके दिमाग 
श-फमे केवली वाक्य तुल्य मान्य किये जाते हैँ । 


इस प्रकारके वक्तत््य्से यह आप ही रि 
कि लोक जिसे व्यभिचारिणी और वेश्या कहते हल आर 
के मतसे ब्रह्मचारिणी है। क्‍योंकि ब्रह्मबारी पुरुष भाड़ा देकर 
जव इनके साथ समागम करते है तब ये किसी नियतकाल तक 
उनकी स्वस्त्री बन जाती है तो इन स्त्रियोंके भी वे पुरुष उस 
वक्त स्वतति बन जाते हैं। अगर स्वपति न माने जाकर के 
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पंरपुरुष ही समझे जावें तो ये स्त्रियां भी उनके स्वदार नहीं 
भानों जा सकतीं। जहां परपुरुष ऐसी कल्पना हे वहां भोगी 
जनेवाली स्त्री भला कैसे स्वस्त्री समझी जा सकती है ? 


मजा तो यह है कि पं० आशाधरजी अपने इस व्यभिचार 
पोषक सिद्धांत में बडे-२ ऋषि मुनियों को भी शामिल करना 
चाहते हैं । वे लिखते हैं कि “ इत्वरिका परिगृहीतापरियगृहीता- 
गमनं”” सूत्र से उमास्वामी ने तत्वा्थ शास्त्र में भी ऐसा ही 
कहा है। गमन शब्द का संभोग अर्थ करके आप निज मंत्तज्य 
की पुष्टि करते हैं । 


विद्यानंदाचाय ने इसी सूत्र की व्याख्या में लिखा है-- 


चतु्॑स्प व्रतस्पान्यविवाहकरणादय: । 
पंचेतेतिक्रमा ब्रह्मविधातकरणक्षमा: ॥ 


“'स्वदारसंतोषब्रतविहननयोग्या हि तदतोचारा न पुन- 
स्तद्विंधातिन एब पूर्व बत्‌” 


इसमें लिखा है कि ' ब्रह्मचय नाम चतुर्थे अशुव्रत के ये 
परविवाह॑ करणादि पांच अतीचार कहे हैं वे ब्रह्मचय के नष्ट 
करने में समय हैं | यानी इनमें स्वदारसंतोन्रतके खंडन करनेकी 
योग्यता है इसलिये अतोचार कहे जाते हैं। वे स्वयं नष्ट नहीं 
करते हैं ।” 


इससे सिद्ध है कि विद्यानंदिस्वांमी उन्हें अतीचार मानत्ते 
हैं जो ब्रतके नध्ट करनेमें केवल परंपरा कारण पड़ते हों, किन्तु 
स्वयं नष्ट नहों करते हों । इसीको उन्होंने “न पुनस्तद्विबातिच 
एव” पदसे कहा है। तथा ऐसा ही अन्य ब्रतोंके अतीचारोंगें 
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कहाँ है। इस विवेचत से गमन शब्द का सेवन अर्थ कभी नहीं 
हो सकता है जैसा कि आशाघ रजी ने लिखा है। क्योंकि सेवन 
करना” यह ब्रंह्मोचय ब्रतके नष्ट करनेमें कारण नही होता है 
इससे तो ब्रत ऐसा नष्ट होता है कि कुछ भी बाकी नहीं बचता 
है । इसलिये गमन शब्द का श्लोकवातिक के अनुसार ठीक अथ 
वही हो सकता है कि स्त्रियों के यहां राग भावसे जाना आना 
वार्तालाप करना आदि। स्वस्त्री बिना अन्य सभी स्त्रियों के 
साथ ऐसे करने को श्रीविद्यानंद ने अतीचार कहा है क्योंकि 
परिगृहीत और अपरिगृहीतमें सभी स्त्रियें आगई हैं। प॑ं० आशा- 
घरकी तरह यहां वेश्यादि को बाहर नहीं रकक्‍खा है। तथा 
विद्यानंदकी तरह अन्य अकलंक, पृज्यपाद, अमृतचंद्र आदि 
आचारयोंने भी स्वस्त्री के सिवा अन्य सभी स्त्रियों के त्याग को 
ब्रह्मचर्याणुत्रत कहा है। पुरुषा्थ सिद्धयुपाय में लिखा है कि-- 
स्वस्त्री के सिवा अन्य सभी स्त्रियों के सेवन का त्याग कर देना 
चाहिये। यथा-- 


/निःशेषशेषयोषिन्निषेवण तेरपि न कार्य? । 
इस प्रकरण को नीचे प्रश्नोत्तरों से लिखते हैं-- 


प्रश्न- गमन शब्द का तो अर्थ सेवन निकलता है क्योंकि 
किसीको कहा जाये कि अमुक परस्त्री गामी है तो इसका यही 
भतलब होता है कि वह परस्त्री सेवन करता है ? 


उत्तर- गमन शब्द का प्रसिद्ध अर्थ तो जाना है न कि 
सेवन करना । फिर भी शब्दों का अर्थ प्रकरण देखके तदनुसार 
ही किया जाता है। अहिसाघुब्रत में “वध” नामक अतोचार 
लिखा है सो वधका प्रसिद्ध अर्थ तो प्राणव्यपरोपण होता है ॥ 
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जेसे कहते हैं कि राम-रावण के युद्ध में करोड़ों मनुष्यों का वध 
हो गया तो इसका यही मत्तलब निकलता है कि वहां करोड़ों 
आदमी मारे गये । इससे क्या 'बध' अतीचारका प्राणब्यपरोपण 
अथ ले लिया जाना चाहिये ? 


प्रश्त-अंतीचा रोंक। प्रकरण है इसलियें यहाँ बंध का 
दंड चाबुक से पीड़ा पहुंचाना अर्थ ब्रेना चाहिये । क्‍योंकि प्राण- 
ध्यपरोपण अथे ग्रहण से अतीचार न रहकर अनाचार हो 
जाता है । ' 


डे 


उत्तर-तो फिर अंतीचारोंका प्रकरण ही यहाँ पर है। 
यहाँ भी गंमन शब्द का अर्थ जाना आना लेना चाहिये न कि 
काम सेवन, क्योंकि इससे भी अनाचार का प्रसंग आता है। 


प्रश्न--अहिंसाणुब्रतमें तो “वध” अतीचारका वर्णन करते 
हुये खुजासा लिख दिया है कि वध का प्राणव्यपरोपण अथे नहीं 
लेना इस तरह गमन शब्द में क्यों नहीं लिखए कि गमन का 
अर्थ सेवन नही लेता । 


उत्तर--आचार्यों को मालूम ने था कि आगे ऐसे ऐसे 
वज्जमूखाँका अवतार होगा जो प्रकरण को नहीं देखेंगे और 
शंब्दोंको पकड़कर यद्वातह्वा अभ करने बेठ जायेंगे। श्री विद्यानंद 
ने वध अंतीचारका वर्णन करते हुए लिखा है कि - 

“प्राणिपीड़ाहेतुवं धः कशाय्रमिद्यरतमा्च न तु प्रए्णब्यप- 
'रोपर्ण तस्य ब्रतनाशरूपत्वातू' 


इसमें वध अतीचारका प्राण व्यपरोपण अथ नहीं लेनेमें 
ड्वेतु दिया है क़तका नाश होना । बस आये सब अतीचारंके अरे 
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करनेमें भी इसी हेतुकों ध्यान में रखना चाहिये । विद्यानंदने 
ब्रह्म चय णुत्रतके अर्ताचारोंके वर्णनमैं पुरवबत्‌' पद देकर खुलासा 
कर दिया है कि इन अतीचारोंका भी ऐसा अथ कदीपि न॑ 
करना चाहिये जो ब्रतका नाश करनेवाला हो। इससे बढ़कर 
और क्या स्पष्ट लिखा जा सकता है। 


ब्रश्न मगर सभी ग्रथकारोंने इत्वरिकागमन लिंखकर 
ही क्‍यों विराम ले लिया ? किसीको तो खुलासा करना भाहिये 
था । या इसमें कुछ न कुछ रहस्य नहीं है ? 


डउसर--किन्हीं ग्रंथकारोंने खुलासा भी किया है। जैसा 
कि श्रृतसागर टीकाकार और स्वामी कातिकैयानुप्रेक्षाके 
टीकाका रके निम्न वाक्योंसे प्रकट है-- 


“गमनेइति को<थे:- जधनस्तनवदननिरीक्षणं संभाषणं- 
पाणिश्र चक्ष्‌ रंतादि संज्ञाविधानमित्येवमादि क॑ निखिल 
रागित्वेन दुश्चेष्टितं ग्मनमित्युच्यते 


सकलकीतिजीने भी प्रश्नोत्तर श्रावकाचार में इत्वरिकाकी 
इच्छा करने मात्रकी इत्वरिकागमन अतीक्षार कहा है । न कि 
संभोग करनेको | 


प्रश्न-तुम तो कह्ठते' हो पर श्लोकवातिक, राजवा तिकमें 
कामतीव्राभिनिवेशनामके अतीचारमें दीक्षिता, अतिबाला, 
तियंचिणी आदिका उल्लेख किया है गह कंसे है ? 


उत्तर-ठीक है उसे भी समझ लीजिये । »"लोकवातिक में 
के वाक्‍्ये यों है-- 
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' दिक्षितातिवालातियग्योन्यादीनामनुपसंग्रह इति चेन्न, 
कामतीब्राभिनिवेशग्रहणात्‌ सिद्ध” राजवातिकमें भी ठीक इन्हीं 
अक्षरोंमें कहा गया है किन्तु वहां इतना विशेष और है-- 
'उक्तोडब दोषो राजमयलोकापवादादि' । 


इनका भावार्थों ऐसा है कि शंकाकारने शंका की है कि 
दीक्षिता, अतिबाला तिय॑चिणी इनका समावेश इत्वरिंका गमन 
नामके अतीचा रमें क्‍यों नहीं किया गया है। क्या इनके साथ 
किया हुआ काम भाव ब्रह्मचयके लिये बाधक नहीं है ? इरुका 
उत्तर आचाये देते हैं कि इनका समावेश कामतीब्राभिनिवेश 
नामके अतीचारमें करना चाहिये । क्योंकि श्रृगार विहीन नी रस 
उदासौन वंदनीयां दीक्षिता और अतिबाला व तिय॑चणिके प्रति 
काम विकारके भाव कामकी तीत्रतासे हो हो सकता है । 


इन वाक्योंमें तो कहों भी आशाधरके मततसे अनुकुलता 
नहीं है। यहां दौक्षित्ताके साथ संभोगकी कल्पन। करना तो 
असंगत है । दीक्षिता तो क्या तियचनोका सेवत भो सकल- 
कीतिने प्रश्नोत्तर श्रावकाचा रमें शीलसे च्युत होना लिखा है । 
और जो अकलंकाचायेने इसमें राजभय लोकापवादका दोष 
कहा है उसका तात्पयं यह है कि पर विवाहकरण, इत्वर्का 
गमन आदि किन्‍्हों अतीचारोंमें रग्जभयक्रा दोष नहीं है कितु 
दीक्षितादिके साथ की हुई प्रवृत्ति राजभय लोकापचदादिका 
भी दोष है। इसी विशेष बातको दिखलानेके लिये »कलंक- 
स्वामीने “उक्तोष्वदोषो राजभमलोकापवादादि' का उल्लेख 
किया है, और कोई कारण नहीं है। कुछ भी हो जतीचारके 
प्रकरणमें किसी वाक्ष्यका ब्रतनाशक अर्थ तो कक्षपे तीस 
कालमें भो नहीं हो सकेया। हम पूछते है कि आशाधरके 
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मतानुकुल स्वदार संतोषी नामका ब्रह्मचर्यापुत्रती तो अन्य स्त्री 
और वैश्याको भाड़ा देदेकर व किसी नियत कॉलतक स्वस्त्रीकी 
कल्पनासे भोग भोगकर काम करता रहेगा तथा दूसरा भेद 
परस्त्री त्यागी ब्रह्मचर्याणुत्रती भी जिसके वेश्या सेक्‍्नकी तो 
आज्ञा ही है उसके अतिरिक्त अन्य स्त्रियोंको वह भी भाड़ा दैकर 
स्वस्त्रोकी कल्पनासे सेवन करता रहेगा तो यह समझकमें नहीं 
आता कि आशाघरजीने क्‍या तो ब्रह्मचयंके भेद किये और 
कौनसे अब्ह्मके त्यागका इसमें प्रयोजन निकला . यह तो एक 
प्रकारसे खाली थोथा वाम्जाल हुआ। एक महा विद्वानकी 
कृतिमे इतनी निःसारता ! किमाश्चयेमत: पर ? 


अगर कहो कि 'ऐसे अतीचार जो बताये हैं वें छीड़नेके 
जिये है कोई ग्रहण करनेके लिये थोड़े ही हैं" सो तो ठीक है, 
कितु हमारा कहना यह है कि इन्हें अनोचार कहना चाहिये 
था। ऐसा पापाचार अतीचार कहलानेके योग्य नहीं है । 
अतीचा र कहनेसे मुमुक्ष, इन्हें हलके दर्जंका पाप समझकर इनके 
त्याग्में उपेक्षा कर सकता है । 


स्ववयन विधात-- 


पं० आशाधघरने सागारधमामृतके चौथे अध्यायके श्लौक 
१६ की टीकामें अहिसाबुब्रतके अतीचारोंका वर्णन करते हये 
लिखा है कि-- “अंतरंग ब्रतके भंग होने और बहिर॑गन्नतर्क 
पालन होनेसे बधबंधनको अतीचार संज्ञा दी जाती है” इसी' 
बातस अब हम आशाधरोक्त ब्रह्मचर्याणुत्रतके अतीचारोका 
विचार करते हैं तो वे अनाचार सिद्ध हो जाते हैं। क्योंकि 
इतम ब्रह्मभाव रूप अंतरंग ब्रतका नाश तो है ही और त्यागी 
हुईका सेवन करनेसे बहिरंम ब्रतका नाश भी. दिख ही रहा है 8 
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इसी तरह उसी अध्यायके श्लोक ५५ में जो पं० आशाधरजीने 
परस्त्री सेवनमें विशेष द्रव्यभाव हिंसाका सदुभाव बताया वह 
इन अतीचारोंमे भी प्रकट है। इस प्रकार पं० आशाधरजीके 
वचन खुद अपने ही सिद्धांतके घात करनेवाले है। 


पुर्वापर विरोध | 


आगे विटत्वादि अतीचारके विवेचनमें आशाधरजी 
फरमाते हैं कि-'स्वदार संतोषीके 'मैंने वेश्यादिमें में थुन करनेका 
ही त्याग किया है विटस्वादिका नहीं ऐसा समझकर विटत्वादि 
करे तो अतीचार होता है” । एसमें संभोगके त्यागका उल्लेख 
है। इससे आशाधरजीने इत्वरिकागमनमें जो कुछ कहा है वह 
धराशायी हो जाता है। ०७ 


दूसरे अध्यायके श्लोक ५८-४६ में कन्यादानको महापुश्य 
बतलाया है और आगे चलकर परविवाहकरणको जो कि 
कारितरूपसे महापुण्य होता है अतीचार बतलाया है, इत्यादि 
कथन बहुत कुछ पूर्वापर विरोधको लिये मालूम होते हैं । 


ऋमसंग कथन ।. 


परस्चीत्यागी त्रह्मचा रीके अध्याय ३ श्लोक २३ में 'दिसी 
कन्याके साथ गांधवं विवाहका निपंध करना और वेश्यासेवनकी 





७ पूर्व में सप्त ब्यसल स्थाग में वेश्यासेजत का स्याम 
आशाधर बता आये हैं तथा प्रथम प्रतिमा में उसे निरतिचार भी 
बता भाने हैं फिर यहाँ दूसरी ब्रत प्रतिमा में बेश्यासेदल को भरविचार 
बताना कितना ज्यादा आपत्तिजनक ओर स्ववचन विरुद्ध है यह 
बिश्व पाठक स्वयं समझ सकते हैं । 
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छुट॒टो देना ऐसा हे जैसा कि दिवा भोजनका त्याग कराकर 
रात्रि भोजन कराना। इससे अधिक और क्या क्रमभंगता 
होगी ?' 

बिलक्षण कथन | 


चौथे अध्यायके श्लोक ५5८ की टीकामें लिखा है कि 
'स्वदारसनोष ब्रतका धारी यदि अपना दूसरा विवाह करता है 
तो उसके परविवाहकरण न।मका अतीचार लगता है! आपके 
इस उपदेशने तो चक्रवति पदके धारी तीर्थकरोंकी भी खूब खबर 
नी है। हज रो कनन्‍्याओसे विवाह करनेके कारण वे भो 
स्वदारसंतोष ब्रह्मचर्य से गिरादिये गये ! इसी श्लोककी टीकामें 
आगे चलकर लिखा है कि-- 


“जिस दित अउने पतिकी वारी किसी सौंतके यहां हो 
उस दिन वह उसे सौतके यहां जानेसे रोककर उससे स्तर 
संभोग करने लगे तो उस स्त्रीके ब्रह्मचर्याणुव्रतमें अतीचार 
लगता है। क्योकि उस दिन वह अपना पति भी परपुरुषके 
समान है 


यह कथन भी कसा अनोखा है ! इसे स्त्री भर्तारका 
संबंध एक तरहसे गुड्डा-गुड्दोका खेल हो जाता है । जाबिवतीने 
सन्यभामाके यहां जाते हुये कृप्णनारायणको छलसे रोककर 
उनके साथ संभोग किया, तो पं>० आाशाधरजीकै उक्त कथनसे 
जांबवती जैसी पतिजिता रादी वया कुशीला हो गई ? 


इत्यादि निखुयणसे पं० आशाधरजीके वश्चनोंका कोई 
मूल्य नहों रहता है। और वे ऋषि वाक्णगोंकी समानता नही 
कर सके । उनका बह ग्रंथ खासकर शिथिलाचारका पोषक है ॥ 
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आश्चयं तो यह है कि साधारण ही नहीं कुछ विशेषज्ञ 
भी ऐसे हैं जो पं० आशाधरजीके परमभक्त हैं और इप्त ग्र थको 
यहांतक चिपटाये बेठे हैं कि इसे विद्यालयोंके पठनक्रममें भी 
रख दिया है और इस तरह विद्यार्थियोंके लिये उनके प्रारंभिक 
जीवनमें ही उन्‍्माग का बीजारोपण किया है। अगर ऐसा ग्रथ 
छात्रोंकी व्युत्पन्न बनाता हैं। तो भी कुछ कामका नहीं है। 
क्यों कि -- 

'मणिना भूधितः सर्प: क्रिमसो न भयंकर: 


खेद है कि जिस जनधमंमें आप्त तकको परीक्षा की 
जाती है उसीमें ऐसे कथन भी आगमके नामसे आंख मीचकर 
माने जाते हैं ! 


नोट:-- इंत लेख के लिए वुर्नद श्रावकांचार को प्रस्तावना 
पृष्ठ ३१ तथा जैत बोधक और सिद्धांत वर्ष ४१ बंक १२ 
(अप्रेल सन्‌ ३५) भी देखिमे । 





१र्ड 
समाधिमरणके अवसर में मुनिदीक्षा 


जब किसी ब्रद्माचारी आदि श्रावक की जिसदिन मृत्यु 

होने को होती है तो प्रायः आज-कल उसे नग्नलिग धारण 

कराकर और उसका गृहस्थावस्था का नाम भी बदलकर सुनित्व 

का द्योतक दूसरा ही कोई नाम रखकर पूर्णतः उसे मुनिहीं 

मानलिया जाता हैं और मृत्यु के बाद उसको उसी नये नाम से 

का भी जाता है। परन्तु क्या यह प्रथा वर्तमान में हौ देखने 

| आ रही है या पहिले भी थी ? और इसका किसी सभीचीन' 

आगम से समर्थन भी होता हैं या नहीं, इस पर विचार होना 

आवश्यक है। यह नहीं हो सकता कि आजकल के साधु स्वेच्छा 
से जो कुछ कर दे वही प्रमाण मान-लिया जब । 


अंतिम समय में सावच्रक्रियाओं कां त्याग कर सब 
परिग्रहों का छोड़ देना यह जुदी चोज है और मुनि बनमा जुदी 
चीज है। मुनि बनने के लिये गुरू से दीक्षा लेनी पड़ती है और 
दीक्षा में प्रथम ही लॉच करना जरूरी होता है जिसे आजकल' 
अंतिप्त समंप्र में मुनि बनने काले नहीं करते हैं। के प्राचीन 
मर्यादा का भंग करते हैं। मरण के अवसर में मुनि बनने वालों 
को पंच समितियों घट आवश्यक, स्थिति, भोजन / असस्‍्नान 
अवतध्ावन, आदि मूल गुणों के पालन करने का अवसर ह्द 


ज्त्खकर 
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नहीं आता है। परीषहों का सहंना, तपस्‍््या आदि भी उन्हें 
नहीं करनी पड़ती है। फिर भी उन्हें मुनि मान लेना यह तो 
एक तरह से मुनित्व की विडंबना है। यदि कहो कि किसी की 
मुनि दीक्षा लिये बाद दस पांच घंटों में ही स्पेंविष आदि से 
मृत्यु हो जाये तो क्या वह मुनि नहीं माना जा सकता ? क्योंकि 
उसको भी मुनि के मुलगुणों के पालने का अवसर नहीं प्राप्त 
हुआ है। उत्तर इसका यह है कि उसमें और इसमें. अंतर है । 
उसको तो यह पता नहीं था कि-मैरी मृत्यु आज ही हो जायगी 
इसलिये उसके तो मुनि बनते वक्त यह संकल्प रहता है कि-मुझे 
मूलनुणों का पालन करते हुये परीषहें सहनी हैं एवं तपस्या 
करके निजेरा करनी है इसलिये वह तो मुनि माने जाने के 
योग्य है किन्तु दूसरा मृत्यु की निकटता के वक्त भुनि बनने 
घाला जब यह देखता है कि-मैं अब मरने ही वाला हूं, यह 
भोगसामग्री व धन कुदुम्बादि सब थोड़ी ही देर में वंसे ही छूट 
रहे हैं ती इनको मैं ही क्यों न त्थागदू जिससे मैं मुनि भाना 
जाने लगू गा और उससे मेरा बेड़ा भी पार हो जाय तो इसके 
सिवा और कल्याण का सरल मार्ग भो क्या हो सकता है? 
ऐसा विवार कर वह सुनि बनता है। इस प्रकार दोनों की 
परिणति में बड़ा अंतर है। 


दूसरी बात यह है कि-घुनि के भी जंब यही बोछा रहती 
है कि-उसकी मृत्यु समाधि मरण पूर्वक हो तो श्रावक को 
अंतिम समय में मुनि बनने की क्या आवश्यकत्ता है ? उसका 
भी लक्ष्य उस वक्त सल्लेखनापूर्वक मरण करने का ही होना 
चाहिये न कि सुनि बनने का। अपने जीवत में चिरकाल तक 
अणुत्रतों और महाव्रतों का पालना भी तभो सफल होता है जब 
समाधिमरण से देहांत हो । ऐसी हालत में मरणकाल में मुत्रि 
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दीक्षा लेना निरुपयोगी है। रत्नकंरड श्रावकाचा रमें कहा है कि 


अंतर््रियाधिकरणं तपः:फल सकलदर्शिन: स्तुबते । 
तस्माद्यावद्धिमव॑ समाधिमरणे प्रयतितव्यग्ु ॥२॥॥ 
अधिकार ५ 


अथं-तपश्चर्या का फल समाधिमरण पर आश्रित है ऐसा 
सर्वेत्ष भगवान्‌ कहते हैं। इसलिये अंतममय में अपनी सारी 
शक्ति समाधिमरण के अनुष्ठान में लगानी चाहिये । 


आदि पुराण में राजा महाबल की कथा मे लिखा है-- 

'महाबल ने अवधिज्ञानी मुनि से अपनी शेष आयु एक 
मास की जानकर समाधिमरण में चित्त लगाया। आठ दिन 
तक तो उसने अपने घर के चंत्यालय में महापूजा की । तदनंतर 
उसने सिद्धवरक्ूट चेत्यालय जा, वहां सिद्धप्रतिमा की पूजाकर 
सन्‍्यास धारण किया। उसने गुरू की साक्षी से जीवनपर्य॑त के 
लिये आहार, पानी, देहको ममता, व बाह्माभ्यतंर परिग्रहों का 
त्याग कर दिया। उस वक्त वह मुनि के समान माल्तम पड़ता 
था। उसने प्रायोपगमन सन्यास लिया था। इस प्रकार बह २२ 
दिन तक सल्लेखना विधि में रहकर अंत में प्राण त्यागकर 
दूसरे स्व में ललितांग देव हुआ ।”” 


इस कथा में भी महाबल के मुनि बनने की बात न 
लिखकर यही लिखा है कि 'वह मुनिके समान जान पड़ता था ।” 
(देखो पं ५ का श्लोक २३२) 


हे आचाय॑ जिनसेन ने आदि पुराण के पर्व ३६ श्लोक १६१ 
में ऐसा लिखा है कि--“अआचाये को चाहिये कि-वह किसी कौ 
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मुनि दीक्षा देवे तो शुभ मुह॒तं देखकर देवे । अन्यथा उस आचार्य 
ही को संघवाह्य कर देना चाहिये ।” 


इस कथन से मृत्यु समय में मुनि दीक्षा देने का स्पष्ट 
निषेध सिद्ध होता है। क्योंकि अव्वल तो दीक्षा लेने वाले का 
मरण समय होना यही अशुभ है। दूसरे उस दिन सभी को शुभ 
मुहूर्ते का संयोग मिल जाये यह भी संभव नहीं है । 


अंतसमय में मुनि दीक्षा लेने देने का कथन जेन-शास्त्रों 
में कहीं नहीं है। इस विषय का वणन शास्त्रों में जिस ढंग 
से किया है उसका मतलब लोगों ने भ्रम से मुनि दीक्षा लेना 
समझ लिया है। जब कि वंसा मतलब वहां के कथन का 
निकलता नहीं है। इस प्रकार का वर्णत पं» आशाधरजी कृत 
सागारधर्माभृत के ८ वें अध्याय में निम्न प्रकार पाया जाता है- 


त्रिस्थानदोषयुक्तायाप्यापवादिकॉलि गिने ५ 
सहाव्ताथिने दह्याल्लिग प्ौत्सगिक तदा ॥३५॥ 
नियपिके समरप्य स्व भकत्पारोप्य सहाव सु । 
निश्चेलो भावयेदन्थस्त्वनारोपितमेव ततू ॥४४॥ 


अथ-अंडकोश और लिगेन्द्रिय संबंधी तीन दोष युक्त भी 
हो तथापि आपवादिक लिगी कहिये ११ दीं प्रतिमाधारी उत्कृष्ट 
श्रावक जो कि आये कहलाता है वह यदि महाब्रत का अर्थी हो 
तो उसे समाधिमरण के अवसर में आचार्य मुनि के ४ (लिगों- 
चिक्नों) में से एक नर्म्नलिग को देवे। अर्थात्‌ वस्त्र छुड़ाकर 
उसकी नग्न बनादे । 


जब वह निश्चेल हो जाये तो अपने को भक्ति से निर्यापक 
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कहिये समाधिमरण कर।ने वाले आचार्य के अधीन करके और 
उनके वचनोसे अपने में महाब्रतों की भावना भावे । यह उत्कृष्ट 
श्रावक यदि लज्जा आदि के वश से समाधिमरण के वक्‍त बस्त्र 
त्याग न कर सके तो वह अपने में महात्रतों का आरोपण नहीं 
कर सकता है। क्योंकि सग्रंथ को महात्रतों के आरोपण करने 
का अधिकार नहीं है। उसे बिना आरोपित किये ही महावतों 
की भावना भानी चाहिये । 


भगवती आराधना की गाथा ८० में नग्नत्व, लॉंच, 
पिच्छिका धारण, और शरीर संस्कार हीनता ऐसे ४ चिह्न 
(लिंग) घुनि के बताये हैं । 


इस प्रकरण में आशाधर ने श्लो- ३८ में ऐसा कहा 
है कि-- ॒ । 


ओत्सगिकमन्यद्वा लिगमुक्त जिने: स्त्रिया: । 
पु वत्तदिष्यते म॒त्युकाले स्वल्पोकृतोपधे: ॥३५८॥ 


अर - जिनेन्द्रो ने स्त्री के जो औत्सगिक और आपवादिक 
खिंग कहा है। उसमें औत्सशिक लिम श्रतज्ञों ने मृत्युकाल में 
पुरुष की तरह एकांववसतिका आदि सामग्री के होने पर वस्त्र 
मात्र को भी त्याग देने वाली क्षल्लिका के लिये माना है। 
अभिप्राय यह है कि जिस प्रकार औत्सगिक लिग धारण करने 
वाले पुरुष के मरण समय में औत्सगिक लिग ही कहा है। और 
आपवादिक लिंग वाले के लिये ऊपर जैसा कथन किया है वेसा 
ही स्‍्त्रीके लिये भी समझना चाहिये। अर्थात्‌ योग्य स्थान' 
मिलने पर आध्िका नग्न लिग धारण करे और क्ष्‌ ल्लिका भी 
नग्न लिग धारण करे। किन्तु क्ष्‌ल्लिका यदि समृद्धिशाली घर 
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की हो यानी राजघराने आदि की हो और नन्‍न होने में उसे 
शर्म आती हो तो वह नग्नन होकर क्ष्‌ल्लिका के वेष में ही 
रह कर समाधि मरण करे । 


ऊपर के श्लोकों में क्षललक पुरुष के लिग धारण का 
कथन किया है और इस श्लोक में स्त्री क्षल्लिका के लिये कथन 
किया है। श्लोक में प्रयुक्त “स्वल्पीकृतोष घे:” बावय का अर्थ 
यहाँ क्ष्‌ल्लिका मालूम पड़ता है। पं० आशाधर जी ने इसी 
कंथन को भगवती आराधना की गाथा ८१ की अपनी मूल राधना 
टीका में निम्न प्रकार किया है। 


“स्त्रियां अपि औत्सगिक आगसे$भिहितं, परिग्रहमल्पं 
कुबेत्या इति योज्यं। औत्सगिक॑ तपस्विनीनां, शाटकमात्र 
परिग्रहे५पि तंत्र ममत्वपरित्यागादुपचारतो नेग्र न्थ्य व्यवहरणा- 
नुम्तरणात्‌ । आपवा दिर्क श्राविकाणां तथ।विधममत्व परित्यागा- 
भावादुपचा रतो5पि नेग्र न्थ्यव्यवहारानवतारातू । ततन्र सं'्यास 
काले लिए तपस्विनी ना मयोग्यस्थाने प्र।क्तन इतरासां पुसा- 
भिवेति योज्यम | इदमंत्र तांत्यर्य -तपस्विनी मृत्युकाले योग्ये 
स्थाने वस्त्रमात्रमपि त्पमजति । अन्या तु बदि योग्य स्थान लभते, 
यदि च॑ महाद्धका सलज्जा मिथ्यात्त्व प्रचुर ज्ञ।तिश्च न, तदा 
पु वद्वस्त्रमपि मु चति । नो चेत्‌ प्रागूणिगेनैव खियत्ते ।” 


अर्थ -आगंम में स्‍त्री के भी उत्सगे लिंग बताया है वह 
अल्पपरियग्रहवाली श्राविका (क्ष्‌ल्लिका) के संवयासकाल में 
चैतायों है। आधिकांओं के तो बसे हो औत्सगिक लिग होता 
है। क्‍योंकि उनके साड़ो माज्ञ में भी ममत्व न होने से उपचार 
से उनमें निम्ने्थता का ब्यक्‍हार है। जबकि क्ष्‌ल्लिका 
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श्राविकाओं के उस प्रकार से ममत्व का त्याग नहीं होता 
इसलिये उनमें उपचार से भी निग्र॑न्थता का व्यवहार नहीं है । 
अतः उनके आपवादिक लिंग होता है। सनन्‍्यासकाल में थोग्य 
स्थान आदि न भिले तो आथिकाओं के पृवकालीन' लिंग ही 
रहता है। तथा कल्लिकाओं के सन्यासकाल में क्ष्‌ल्लक पुरुषों 
की तरह उत्सर्ग लिंग और अपवाद लिग दोनों होते हैं । तात्पय॑ 
यह है कि-आशथिका मूृत्युकाल में योग्य स्थान के मिलने पर 
बस्च्र मात्र को भी त्याग देती है और क्ष्‌ल्लिका योग्य स्थान 
मिलने पर यदि महडद्धिका, सलज्जा और कट्टर भिथ्यात्वी 
जाति की न हो तो वह भी क्षल्लक पुरुष की तरह बस्त्रों को 
त्याग कर नग्न हो जाती है। और यदि वह सलज्जा आदि हो 
तो समाधि मरण के समय में बपने पूव॑लिग को धारण की हुईं 
ही मरती है।” 


क्षल्लिका वह कहलाती है जो आथिका से कुछ अधिक 
वस्त्र रखती है और जितना रखती है उतने में भी उसके ममत्व 
भाव रहता है मस्तक के बाल कंची आदि से उतरवाती है। 
उसे क्षुल्लक पुरुष के स्थानापन्‍नन समझलनी चाहिये। उसकी 
गणना श्राविकाओं मे की जाती है। और आशथिका के अपनी 
साड़ो में ममत्व नहीं होता इसलिये वह सवबस्त्रा होकर भी म्रुनि 
के स्थानापनन समझी जाती है और इसी से शास्त्रों में उसके 
उपचार से महाव्रत माना है । 


इन उपयु कत उल्लेखों से यही प्रगट होता है कि-उत्कृष्ट 
श्रावकों (क्षल्लकों) के लिये समाधिमरण् के अवसर में नग्न 
हो जाने की शास्त्राज्ञा है। जिससे कि उनमें महात्रतों की 
स्थापना करके उन्हें आरोपित महात्रती बना सके । इसका बर्थ 
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मुनि दीक्षा नहीं है। क्‍योंकि ऐसा करना तो आयिका व 
क्ष्‌ ल्लिका श्राविका के लिये भी लिखा है तो कया नग्न हो जाने 
से इनकी भी मुनि दीक्षा मान ली जाबे ? और तब वया उनके 
छठा गुगस्यान सतत्ता जावे ? नग्न हा जाना मात्र कोई मुनि 
दीक्षा नहीं है। छुनि दीक्षा में लौंच कराया जाता है, पिच्छिका 
पकड़ाई जाती है। पर यहां ऐगा कुछ नहीं जिखा है। न यहां 
उतको प्रुनि नाम से ही लिखा है। तब यह कैसे माना जावे कि 
समाधिमरण के वक्त में क्ष्‌ललक को मुनि दीक्षा देने का 
विधान है । यदि कहो कि क्ष्‌त्लक के लौंच पिच्छी तो पहिले 
से हो चली आ रहो है जिससे नहीं लिखा है। इसका उत्तर 
यह है कि ले ही पहिले से चलो आवे तब भो सुनि दीक्षा के 
वक्‍त भी लौचादि करा कर ही दीक्षा दिये जाने का नियम है । 
और सभी क्ष्‌ ल्‍लक लौच करें ही ऐसी भी शास्त्राज्ञा नहीं है। 
इसलिये यह भी नहों कह सकते कि क्ष्‌ल्लक के लॉच पहिले 
ही से चला आ रहा है। यह बिचारने के योग्य है कि--उक्‍त 
शजोक »४ में क्ष्‌ल्लक में महात्रतों का आरोप करना लिखा है । 
इस आरोप शख्द पर भी ध्यान देना चाहिये। रत्नकरंड श्राव- 
काचार के 'आरोपये-न्महाव्रतमामरणस्थायि नि: शेषम्‌ ।।१२५॥॥ 
पद्च में भी महाज़तों का आरोप करना ही लिखा है। मेधावी 
के श्रावकाचार में (अधिकार १० श्लो० ५४) तथा चामुण्डर।य- 
कृत चारित्रसार में भी आरोप ही लिखा है। सभी ग्रम्थों में 
एक आरोप के सिया दूसरा शब्द प्रयोग न करने में भी कोई 
रहस्य है। और इससे यही प्रतिभासित होता है कि-सन्यास 
काल में नग्न होने का अर्थ मुनि बनने का नहीं है । जिस पुरुष 
की कामेन्द्रिय में चमेरहितत्व आदि दोष होते हैं उसको 
मुनिदीक्षा देते का आगम में वियेध किया है । उस अ्कार के 
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दोष वाले क्ष्‌ल्लक को भी ऊपर उद्धृत श्लोक ३५ में सनन्‍्यास 
काल में नग्नलिंग दिया गया है। इससे भी यही सिद्ध होता 
कि-यहां की इस नग्नता का मुनिदीक्षा से कोई सम्बन्ध नहों 
है। चारित्रसार में लिखा है कि-गूढ ब्रह्मचारी नम्न वैष में 
रहकर ही विद्याध्ययन करता है। इसलिये सभी जगह नग्न 
हो जाने का अर्थ मुनि बनना नहीं है। सागराधमम्रत के इसी 
८वें अध्याय के अन्त में आराधक के उत्तम, मध्यम, जधन्य 
तीन भेद करके उनको आराधनाओं का फल बताते हुए लिखा 
है कि- उत्तम आराधक मुनि उसी मव में मोक्ष जाता है। 
मध्यम आराधक मुनि इन्द्रादि पद को प्राप्त होता है। और 
वर्तेमान काल के मुनि जो कि जघन्य आराधक हैं वे आठवें 
भव में मोक्ष पाते है। इतना कथन किये बाद आगे आशाधर 
जो लिखते हैं कि यह तो मुनियों की आराधना अर्थात्‌ समाधि- 
मरण का फल बताया | अब श्रावकों की आराधना का फल 
बताते हैं। जो कि श्रमणलिंग धारण कर समाधिमरण 
करते हैं । 


इस कथन से यह बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है कि समाधि- 
मरण के समय में जो श्रावक नग्न लिग धारण करके आरोपित 
महात्रती बनते है उनको आशाधरजी ने मुनि नही माना है। 


यहां यह भी ध्यान रखना चाहिए कि-आशाधर ने जो 
यहां नग्नलिंग धारणकर' आरोपितमहात्रती बनने को बात 
लिखी हैं। वह भी आपवादिकर्लिंगी कहिये # हलक के लिये 
लिखी है न कि ७वीं प्रतिमाधारी ब्रह्मचारी आदि के लिये । 
पं० मेधावी ने भी स्वरचित धमंसंग्रह श्रावकाचार के ६ 
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अध्याय में उत्कृष्ट श्रावक की अपवादलिंगी कहा है। यथा-- 


उत्कृष्ट: श्रावंकों यः प्रावक्षुल्लोः्त्रेव सूचित: । 
स्ष॒ चापवादलगों व बानप्रस्थोषपि नामत ॥ २८० ॥ 


अरथे--उत्कृष्ट श्रावक जिसे कि पहिले इस ग्रन्थ में 
क्ष॒ल्लक नाम से सूचित किया है उसीका नाम अपवादर्लिंगी 
और वानप्रस्थ भी है । 


इस प्रकार प॑० आशाधरजी के उक्त विवेचन से यही 
फलितार्थ निकलता है कि-जिस श्रावक को समाधिमरण के 
अवसर मे नग्नलिंग दिया जाता है वह ११वीं प्रतिमाधारी 
उत्कृष्ट श्रावक होता है और वह आरोपित महात्रती माना 
जाता है मुनि नहीं। उस समय की नग्नता झुनि अवस्था की 
नही है। कितु सन्‍्यास अवस्था को है । ऐसा समझना चाहिये । 


इसलिये आजकल जो ११ वीं प्रतिमाधारी हौ नहीं 
सातवीं प्रतिमाधारी ब्रह्मचारी तक को भी समाधिमरण के 
समय में साक्षात्‌ मुनि बनाकर व उसका नाम ही बदलकर 
मुनिपने का नाम रख दिया जाता है यह सब शास्त्र सम्मत नहों 
है। मनमानी है। मैंने यह॑ लेख मननशील दिद्वानों के 
विचारार्थे प्रस्तुत किया है। मेरा लिखना कहाँ तक सही है 
इसका निर्णय वे करेगे। निर्णय करते समय यह ख्याल रखेगरे 
कि-आशाधर ने समाधिमरण के इस प्रकरण में नरग्नॉलग कौ 
चर्चा कौ है, न कि मुनि होने की क्ष्योंकि यहा इसीके साथ 
में आथिका व श्राविका के सम्बन्ध में भी तग्तता का कथन 
किया है। इससे यही सिद्ध होता है कि यहां जो वर्णन किया 
है वह नग्नलिंग का वर्णन किया है मुनि होने का वर्णन नहों 
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किया है। अतः उसका अभिप्राय मुनिदीक्षा समझना उचित 
नहीं है। नग्न हुये बाद भी उसको महात्रत देने की बात नहीं 
लिखी है। ऊपर उद्धृत आशाधर के ४४वें श्लोक पर ध्यान 
दीजिये । उसमें वह निर्यापक के वचनों से अपने में महाग्रतों 
का आरोपण करके महावत्रतों की भावना भ)वे, ऐसा लिखा है । 
इसका ताथ्पर्य यह हुआ कि वह नम्न हुये बाद “मैं महात्रती है 
ऐसी कल्पना कर लेवे। साक्षात्‌ महात्रती मुनि अपने कौ न 
माने। रत्नकरंड श्रावकाचार के उक्त उद्धरण में आये 
“आरोपयेतु” की व्याख्या प्रभाचन्द्र ने भी महात्रतों की स्थापना 
करना की है। धारण करना अर नहीं किया है ॥(% 

ही भाजकल आधुनिक सुनियों की मूर्तियां बनने का रिवाज 
भालू हो गया है मानो जैसे तीथंकर मूर्तियों से ऊब गये हों-णह सब 
हमारे अविवेक का परिणाम है। जिन मूत्ति और जिन मन्दिर के 
बजाय अब तो मुनि-मूति और मुनि-मन्दिर का युग आ गया है । इस 
युग प्रवाहमे सब डूबकी लगाना चाहते हैं नई-नई हे शिया री- कलाबाजी 
धर्म में भी भ्रविष्ट हो गईं है अब तो कोई भी जैनो बिना मुनिपद के 
भरने वाला ही नहीं इसके लिये मुनिदीक्षा की केशलौच तपस्यादि की 
भी कोई झझट तकलीफ नहीं अन्त समय में झट से परिवार के लोग 
मुनि बना देंगे और सागरान्त नाम रखकर फिर उन मुत्रि की फोहुए , 
पूजायें, स्तोत्र, चालीसा, समाधिस्थल, मूर्तियां बना देंगे । गरीब हो 
चाहे अमर इसमे कोई क्यों पीछे रहेगा सब अपने दादा-ग्तिा-भाई 
नाना-माप्ा आदि परिजनों को छोटी बड़ी मूर्तियाँ बनाकर जगह-२ 


मन्दिरों में विराजमान कर देंगे फिर तो भगवान की 
परिजन ही पूजे जाने लगेंगे। जब जगत में रजनोश आदि ४ करी 





० 


कातंत्र व्याकरण के निर्माता कोन है ! 


इस ग्रन्थ में संस्कृत-व्याकरण का विषय ऐसे ढंग से 
गुफित किया गया है जोन अधिक विस्तृत और न अधिक 
संक्षिप्त ही कहा जा सकता है । साथ ही क्लिप्ट भो नहीं है । 
व्याकरण की मध्यमरूप से शिक्षा पाने के लिये यह ग्रन्थ बहुत 
ही उच्चकोटि का है। वर्तमान में इसका विशेष प्रचार नहीं है । 
संभव है पहिले किसी समय इसका अच्छा प्रचार रहा हो । यह 
बात तो हमारो बाल्यावस्था में भी थी कि हमारे इधर इसका 
सधिपाठ अपभ्र शरूप से विद्याथियों को कठस्थ कराया जाता 
था। और जिसको सीधा” के नाम से बोला करते थे । इस 
ग्रन्थ को “'कात्तंत्र” के अलावा “कौमार” और “कालापक 
के नाम से भी कहते हैं। इसके कर्ता कोई ' शव वर्मा” हैं। न्‍्तु 
वे जेन बेया जेनेतर यह अभो विवाद्ग्रस्त है। महाकवि 
सोमदेव भट्‌ट-रचित “कथासरितुस गर” में इस ग्रन्थ की 
उत्पत्ति की कथा मिलती है । उससे इसका निर्माता अजेन सिद्ध 
हीता है । बह कथा उसके प्रथम लंबक षष्ठ तरंग इलोक १०७ 
वें से लेकर सातवों तरंग फे श्लोक ११व तक हं। उसका 
सारांश पाठकों की जानकारी के लिये यहां लिख दिया जाता है। 


“एक समय राजा सातवाहन वसंत के उत्सव में 
राजियों के सरथ जलंक्रीड़ा कर रहा था। उस बीच में एक 
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रानी ने संस्कृत में राजा को कहा “हे नाथ मोदकीस्ताडय” | 
सुनकर राजा ने वहाँ लड॒दू मंगवाये । तब वह रानी हंसकर 
बाली-हे राजनु यहां जल क्रोड। में मोदकों का क्या काम ? मैंने 
तो आप से यह कहा था कि “हमे जल से मत ताडना करो” 
आप “मा? शब्द और 'उदक' शब्द की सधि भी नही जानते हैं 
और मौके को भी नही समझते हैं। उप्र समय राजा की और 
रानियों ने हंसो की । इससे राजा बड़ा लज्जित हुआ। वह 
जलक्रीड़ा छोड अपमान से खेंदित हो -- राजमहल में चला 
गया। वहां वह मौन पकड के चिन्तातुर सा रहने लगा। 
शत्रवर्मा और गुणाढ्य इन दो मत्रियों ने राजा से बातें करना 
चाहा पर राजा बोला नहीं | तब शर्ववर्मा ने राजा का मोनभंग 
कराने के अभिप्राय से एक चौंका देनेवाली बात कही कि मुझे 
रात्रि को एक स्वप्न हुआ है - जिमका फल यह है कि सरस्वती 
आप के म्‌ख में प्रवेश कर गई है। यह सुन कर राजा बोल 
उठा कि तुम बताओ मनुष्य प्रयन्न करे तो कितने दिलों में 
पण्डित हो सकता है ? म्‌ झे पाण्डित्य के बिता यह राज्यलक्ष्मी 
अच्छी नही माद्धम होती उत्तर में नुणाढ्य ने कहा-व्याकरण 
का ज्ञान मनुष्य को बारह वर्ष में होता है परन्तु आपको मैं छः 
त्रषे में ही सिखा दूगा। बीच ही में बात काटकर ईर्ष्या से 
शवंवर्मा ने कहा सुखी पुरुष इतना श्रम केसे कर सकता है? 
हू राजन्‌ ! मैं आपको छ. हो मास में व्याकरण सिखा सकता 
दूं। यह सुन कर गुणाद्य क्रोधित हो बोला-जो तुम छः मास में 
राजा को व्याकरण सिखा दो तो मैं संस्कृत प्राकृत और अपने 
देश की बोलो ये तीनों भाषाये जिन्हे कि मनुष्य बोला करते हैं, 
बोलना छोड़ दूगा। तब शवंबर्मा ने कहा जो मैं छः महीने मे 
इन्हें व्याकरण न पढ़ा दू' तो बारह वर्ष तक तुम्हारी खडाऊँं 
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अपने सिर पर रक्‍्खू । इस तरह दोनों प्रतिज्ञा कनके अपने 
घर को चले गये । शबंवर्मा को अपनी प्रतिज्ञा का निर्वाह होना 
दुस्तर दिखने लगा और पश्चात्ताप-सहित अपना वृत्तांत अपनी 
स्त्री को कहा | तब वह बोली - हे स्वामिन्‌ ऐसे संकट में सिवाय 
“स्वाधिकुमार” की आराधना के और कोई पार नहों लगा 
सकता | स्त्री की बात को ठी। समझ कर शर्ववर्मा प्रभात ही 
स्वाभिकुमार के पास जा, वहां निराहार मौत धारण कर और 
अपने शरी र को न गिन कर ऐसा तप किया, कि जिससे प्रसन्न 
हो कर भगवान्‌ स्वामिकुमाद ने उनका मनोरथ पूण किया। 
साक्षात्‌ स्वामिकुमार ने उन्हें दर्शन दिये और उनके मुख में 
सरस्वती का प्रवेश हुआ । बाद्र मे भगवान्‌ स्वाभिकुमार छहों 
परुखों से “सिड्धो वर्णसमाम्नाथ:” यह सूत्र बोले । जिसे सुन कर 
शवंवर्मा ने चपलता से इसके आगे का सूत्र बोल दिया। तब 
स्वाभिकुमार ने कहा--यदि तुम बीच मे न बोलते तो यह शास्त्र 
पाणिनीय शास्त्र से भी बढ़ कर होता । अब छोटा होगे के 
कारण इसका “'कातन्त्र चरम होगा और कलापो (मेरे वाहन) 
के नाम से इसका अपर नाम “कालापक”” भी होगा ।” 


इस कथा मे शर्वेवर्मो को सवा कुआर कहिये कार्टिकेय 
नाम के अजैन देव के उपासक हो नहीं बतलाया गया है बल्कि 
ग्रन्थ का उद्गम कातिकेय हो से हुआ बतलाया गया है। और 
इसी अभिप्राय को लेकर ग्रन्थके “कालापक” व 'कौमार” 
नामों को सृष्टि हुई बतलाई गई है । इससे यह ग्रन्थ साफ तौर 
पर एक अजन की कृति सिद्ध होता है। साथ ही इस ग्रन्थ का 
प्राचोनत्व भी सिद्ध होता है। क्योंकि कथा मे इसे सातवाहन 
राजा को सिखाने के अर्थ बनाया गया बतलाया ग्रया है । 
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सातवाहन संभवत: वे ही शालिवाहन राजा हैं जिनका शक 
संवत्‌ आज १८५७ चल रहा है। इस ग्रन्थ पर कई संस्कृत 
टीक।यें सुनी जाती हैं। श्वेगांबर टीका का उल्लेख “भास्कर 
की पिछली किरण में भी हुआ है। लेख में भी इसे अजैन ग्रन्थ 
प्रकट किया गया है। इतनी टीकाओं के होते भी इसके कर्ता के 
विषय में ऐपा विवाद रहता एक आश्चर्य की बात है। अभी 
तक यह ग्रन्थ 'भावपेन” मुनि-र/चत रूपमाला” नाम की टीका- 
सहित छपा हैं। और इसीलिये “ कातन्त्र-रूपमाला” इस नाम 
से प्रचार में आ रहा है। इस टोका के देखने से पता लगता है 
कि भावसेन मुनि दिगंबर धरम के माननेवाले थे । और उन्होंने 
अपने नाम के साथ “त्रविद्येव” और “वादिपवंतवच्ची ये दो 
विशेषण भी लिखे हैं। ये मुनि अधिक प्राचीन मालूम नहीं हाते 
हैं। क्योंकि इन्होंने रपमाला टीका की प्रशस्ति में एक श्लोक 
दिया है वह सोमदेव कुंत “नीतिवाक्यामृत” की प्रशस्ति-गत 
पद्म की नकल है । 
तदथ्था-- 
क्षोणेल्नुप्रहक (ता समजने सौजन्यमात्माधिके, 
सम्मान नुतमावसेनमुनिपे त्रविद्धेये सयि। 
सलिद्धवान्तोध्यमथापि यः स्त्रधिषणागर्वोद्धतः केवलसु, 
संस्पद त तदीयगबकुहरे बजायते मदल:।॥ 
“हूपमाला भ्रशस्ति” 
अल्पेष्नुग्रह्धी: समे सुजनता मान्ये महानावर:, 
सिद्धान्तोध्यमुदात्त-चित्त-चरिते श्रीसो मदेवे मय ॥ 
यः स्पर्धंत तथापि वर्षहढ़ता प्रोढ़िश्याढ़ा प्रह- 
स्तस्याखवितगर्यंपकंतपविर्म _वाक्‍क्ृतान्तायते ॥ 
हनी तिवाक्यामृत-प्रशस्ति” 
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इन समान पद्मयों से यह अनुमान किया जा सकता है कि 
भावसेन सोमदेव के बाद हुए हैं। ऐसा मालूम होता है कि 
भावसेन ने कार्तंत्र को एक जेन कृति समझ कर ही उस पर 
गा बनाई है । मह बात झूपमाला के निभ्न पद्मों से साबित 
ती है 


व सानकुसारेणाहता पृस्येणन_ वजिणा ९ 

कोमारे ऋषभेणापि कुमाराणां हितिणा॥। 

शुष्टिव्याकरणं नमता कातर्त या कुमारक 

कालापक प्रकाशास्मब्रह्मणास भिषायक ॥ 

अ्रकाशित श श्रवोधसंपदे अंयसों पढें । 

समत्सानां प्रकरणं भावलेन इहाभ्यधातु ॥ 
(पृष्ठ ६१) 

चतु:षष्टि:: कला: स्त्रोणों ताश्चतुः-सप्ततिन्न णाम्‌ । 

आपकः प्रापकस्तासां ओीमानघसत्तोर्थकरत्‌ ॥ 

त्तेन श्राहस्थे कुमायें ज कथित पाटहेतवे। 

कालापक॑ तत्कोमार नामना शब्दानुशासनम्‌ ॥ 

थद्‌ वदस्त्यक्षिव: केवित्‌ शिखिन: स्कंद बाहिन: । 

पुच्छान्निर्गतसूत्र. स्यथात्क/लापकसत: परस्‌ ७ 

त्तन्त युक्त यतः केकी वक्ति प्लुतस्वरानुगम्‌ 

लिसात्र न शिक्षोज़ यादिति प्रामाणिकोत्तित: ॥ 

न घाज मातकाम्नाये स्वरेचु प्लुतसंग्रह:। 

त्त्पातू भ्रीऋषभादिष्टमित्येथ प्रतिपदयतास्‌ ४ 
“पृष्ठ ११२" 


यहां हम यह भी बतला देते हैं कि कांत्र रूपभाला की 
अब तक दो आवृत्तियां निकल चुकी हैं। प्रथम आवृत्ति का 
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प्रकाशन आज से लगभग चालीस वर्ष पहिले सेठ हीराचन्द जी 
नेमीचंद जो के द्वारा हुआ है। उसमें ये श्लोक कतई नहीं है । 
दूसरी आवृत्ति ६ वर्ष पहिले “जेनसाहित्य-प्रसारक-का्यलिय 
की तरफ से प्रकाशित हुई है, उसी में ये सब श्लोक हैं। और 
जहां ये दिये गये हैं वहां कुछ अप्रकरण से मालूम होते हैं। इस 
प्रकार के श्लोक मंगलाचरण के बाद में या . ग्रन्थ के अन्त में 
दिये जाते तो प्रकरण-संगत लगते । यह भी माद्दूम होता है कि 
कातंत्र की उत्पत्ति की ऊपर दी हुई कथा से भी भावसेन 
अपरिचित नहीं थे, क्योंकि इन श्लोकों में उसी कथा का विरोध 
किया गया है। और कातंत्र के कौमार,और कालापक नामों 
का अर्थ जन-मान्यता मे घटाया गया है। इससे यह ध्वनित 
होता है कि भावसेन के वक्त भी इसके कर्त्ता के विषय मे मतभेद 
था। कोई उसे जेन मानते थे और कोई अजेन । भावसेन का 
इसे जेनग्रन्थ घोषित करना चाहे ठीक ही हो तथापि इसे अन्तिम 
निर्णय नहीं समझ लेना चाहिये। हमारी समझ से अभी इस 
दिशा में और भी खोज होने की आवश्यकता है । शव वर्मा गृहस्थ 
विद्वानु थे या साधु ? इसका पता लगाना चाहिये । ऐसा नाम 
भी बहुत कर के गृहस्थावस्था का ही उपयुक्त हो सकता है। 
मुनि अवस्था का तो कुछ अटपटा सा दीखता है। अगर वे मुनि 
ही थे तो उनकी गुरु-परम्परा कया है? उन्होंने और भी क्या 
कोई जन ग्रन्थ बनाये हैं ? जब कि वे इतने प्राचीन हैं तो पिछले 
शास्त्रकारों ने उनका या उनके कातंत्र काया अन्य ग्रन्थ का 








नोट-कातन्त्र के 'अवतरण-विपयक एक लेख भास्कर के १ म 
भाग की ३ री किरण में सभ्पादक्रीय स्तम्म में निकल चुका है। # हाँ 


कौतंत्र व्याकरण के निर्माता कौन है ] [ २१४६ 


कहीं उल्लेख भी किया है या नहीं ? इत्यादि बातों का अन्वेषण 
होना जरूरी है। आशा है इतिहासज्ञ जैन विद्वान इस पर 
प्रकाश डालेगे । 





इसके रचथयिता के बारे में इस लेख में कुछ प्रकाश डाला गया है, इसी 
लिये लेखक के आग्रह से इस किरण में इसे प्रकाशित क्र दिया गया 
है। मेरा अनू रोध है कि लेखक के अन्तिम कथनानुमार इसके रचयिता 
के बारे मे इतिहास-वेत्ता कुछ विशेष प्रकाश डानगे। 

& इसमे कातत्र को जेन व्याकरण ही माना है । 


फे० बी० शारुची 





भगवान्‌ महावीर तथा 
अन्यतीर्थकरों के वंश 


आंदिपुशाण पर्व १६ श्लो. २१५६ से २६१ मैं लिखा है कि-- 
“आऋषभदेव ने हरि, अकंपन, कश्यप और सौमप्रभ इन चारों 
क्षत्रियों को बुलाकर उन्हें महा>मांडलिक राजा बनाये । हरि का 


हरिकाँत नाम हुआ उससे हरिवंश चला । अकंपनका श्रीधर नाम 
हुआ उससे नाथवंश चला (१) काश्यप का मधवा नाम हुआ 


टससे उमग्रवंश चला और कुरुदेश का राजा सोमप्रभ अपना 
कुरुराज नाम पाकर उसने कुरुवंश चलाया ।” (मोक्ष शास्त्र के 
“आर्याम्लैच्छाश्व” सूत्र की श्रुतसागरी वृत्ति मैं भो इसका 
अच्छा खुलासा है) 


ु इसी पर्व के श्लौ. २६४-२६६ में लिखा है कि-- “गौ का 
अर्थ स्वर्ग है। उत्तम स्वगें से आमने के कारण श्री ऋषभदेव 
गाँतम कहलाते थे और काश्य कहिये तैज की रक्षा करने से के 
काश्यप भी कहलाते ये ।” 





े (१) इसी से आदि पुराण पं ४६ श्लोक २३३, ३३६ तथा 
कब ४४ बलोक ४५, में अकम्पन को नायवंश का अग्रणी लिखा | ह। 


“भगवान महावीर तथा अत्यतोथंकरोंक केश]. [_ २२१ 
पद्मपुराण पर्व ५ के प्रारम्ममें ही लिखाहै कि “इक्ष्वाकु 
“ बंश, सोमवंश, विद्याधर वंश और हरिवंश ये चार वंश प्रसिद्ध 
हुये । ऋषभदेवका वंश इक्ष्वाकु वंश था। उनके पोते अक॑कीत्ति 
से सूयंबंश चला । बाहुबली के पुत्र सोमयश से सोमवंश चला । 
सूर्थेवंश और सोमवंश में अनेक राजा हुये जिनकी नामावली 
यहां दी है । 


इसी के २१ वें पवे में हरिवंश की उत्पत्ति शीतलनाथ 
स्वामी के तीर्थ में राजा सुघ्रुख के जीव द्वारा हुई लिखी है। 
इसी हरिवश में मुनि सुव्रतन'थ हुये। और इसी वश में 
राजा जनक हुये। (श्लो. ४५) इक्ष्वाकु वश में दशरथ हुये । 
(यहां इदवाकुव शी ऋषभदेव से लेकर दशरथ तक की राज- 
परंपरा का कथन किया है ।) 


हरिवंश पुराण (जिन्सेन प्रणीत) सगे & श्लो. ४३ में 
लिखा है कि-- “ऋषभदेव के कुदुम्बी इक्ष्वाकु वंशी कहलाये। 
कुरुदेश के शासक कुरुबंशी । जिनकी आज्ञा उप्र थो बे उम्नवंशी, 
न्याय से प्रजा को रक्षा करने वाले भोजबंशी (२) कहलाये। 





(२) भोजवंश का उल्लेख तत्वा्थं राजवातिक में “आर्याम्ले- 
कछाश्य' सूत्र को व्याख्या में तथा वराग- चरित पृष्ठ ११ में भी पाया 
जाता है। हरिवंश पुराण सर्ग ४५ श्लोक ७२ तथा ए८र में भी 
राजिमती को भोजसुता लिखा है-- इसी से “चर्चा समाधान में भी 
उम्रतेन का दूसरा शाम 'भोज' दिया है। श्वे० नेमियरित में भो 
राजिमतो को भोज पुत्री बताया है देखो अनेकांत य्य १६ किरण ४ 
पृ. १६३ को टिप्पणी हरिवंश पुराण सम ४० श्लोक २० में भी भोजपश 
का उल्लेख है 4 


२२२ ] [ # जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


इन वशों के नाम ऋषभदेव ने ही निश्चित किये थे। श्रेयांश“ 
सोमप्रभ राजा कुरुव शी माने गये ।” 


इसी के १३ वे' सर्ग के इलो. १५-१६-१६ में लिखा है कि 
“परत के पुत्र अकंकीतिने सूयंबश की स्थापना की तथा 
बाहुबली के पुत्र सोमयश ने सोमवश चलाया। इक्ष्वाकुंवश 
की शाखा स्वरूप इन सूर्यवश-सोमवश में अनेक राजा हुये । 
उम्र और कुछ्वश में भी अनेक राजा हुये।” इसी पर्ण के 
एलो. ३३-३४ में लिखा है कि संसार में सबसे प्रथम इद्ष्वाकु 
बंंश उत्पन्न हुआ। फिर सूरयंश सोमबंश हुये तथा उसी सभय 
कुरुवंश उम्रवंग आदि वंश भी हुये । शीतलनाथ के तीथे में 
हरिवंश हुआ ।” इसी के पर्व ४५ में कुरुवंश की उत्पत्ति सोमप्रभ- 
श्रेयांश राजा से बताते हुये अनेक राजाओं की नामावली देकर 
शांतिनाथ कुथुनाथ-अरनाथ तीथँंकरों को कुरुवंशियों में 
लिखा है । 


आचाय॑ ग्रुणभद्रकृत उत्तरपुराण में “धर्मनाथ-कु थुनाथ 
का कुरुगंश और काश्यप गोश्र लिखा है। अर॒नॉथ का सोमवंश- 
काश्यप गोत्र और मुनिसुव्रत-नेमिनाथ का हरिर्गश काश्यप 
गीत्र लिखा है |” 


 र्म 


"यहां जो अरवाध का सोमवंश लिखा है सौ उसका 
भाव यह है कि राजा सोमप्रभ (श्रेयांश के भाई) से कुरवंश की 
उत्पत्ति हुई । इसलिये यहां कुश्वंश को ही सोमवंश के नाम से 
लिखा गया है ) 


वरांग चरित सर्ग २७ श्लौ. ८८ में भी मुनिसुश्रत- 
नेमिनाथ को गौतमगोौत्रो और शेष तीर्थंकरों को काश्यप गौश्ीं 


भगवान महावीर तथा अन्यतीर्थंकरों के वंश] [२२३ 


लिखा है तथा पं० आशाधरजी ने भी अपने प्रतिष्ठासारोद्धार 
ग्रथ के अध्याय ४ के श्लो. ११ में तीर्थंकरों के गोत्नों का कथन 
वरांगचरितवत्‌ ही किया है तथा विचारसार प्रकरण (श्वेतांवर- 
ग्रंथ) में भी ऐसा ही कथन है। कितु गोत्रों का कथन न 
त्रिलोकप्रज्ञप्ति में है न पद्मपुराण-हरिवंश पुराण में। आ. 
दामनंदिने पुराणसार संग्रह में महावीर का काश्यपवंण लिखा 
है किन्तु वंश का अर्थ यहाँ गोत्र” लेना चाहिये। तभी संगति 
होगी । 


त्रिलोकप्रज्ञप्ति अधिकार ४ गाथा ५५० में लिखा हैं कि 
“धर्मेनाथ, अरनाथ, कु थुनाथ ये तीन कुरुवंश में उत्पन्न हुंये । 
महावीरणाह नाथवंश में, पाश्वनाथ उग्नवश में, मुनिसुश्रत- 
नेमिनाथ हरिवंश (यादवव श) में और शेष तीर्थकर इक्ष्वाकु 
अंश में उत्पन्त हुये ।” 


यहाँ शांनिनाथ को इक्ष्वाकुर्गगी लिखा है। जप्नकि 
हरिबंशपुराण सगे ४५ में कुरुअंशी लिखा है। उत्तरपुराण में 
शांतिनाथ के पिता को काश्यप ग्रोत्री लिखा पर उनके गंश का 
नाम नहीं लिखा । 


आचायें जिनसेनक्ृत आदिपुराण में कुरु, उग्र, नाथ, हरि 
इन चारवंशों की स्थापना भगवान्‌ ऋषभदेब द्वारा बताई हे । 
जैसा कि ऊपर लिखा गया है। इक्ष्वाकु यह उनका खुद का ही 
चंश था। इस प्रकार इन पांच बंशों में तोभ्रंकर पेदा हुये है । 
त्रिलोक प्रज्ञप्ति में भी ऊपर ये ही ५ बंश बताये हैं। पं० 
आशाधर ने भी स्वरचित प्रतिष्ठासारोद्धर के अध्याय ४ इलो० 
१० तथा अनग्रार धर्मामृत पृष्ठ ५७० में इन्हों पांचयंशों का 


शर४ ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


उल्लेख किया है। (१) 


उत्तरपुराण पर्ग ७३ श्लो० ६४ में पाश्वनाथ का उग्रगंश 
लिखा है और उसी के पर्ग ७५ श्लो० ८ में भगवान्‌ महावीर के 
पिता सिद्धार्थ का वश नाथवश लिखा है। स्वामी समन्तभद्र 
ने स्वयंभू स्तोत्र के श्लोक १३४ में पाश्व नाथ का कूल उप्र 
बताया है-- “समग्रधीरुग्र कुलांबरांशुमान्‌” ऋषभ का कुल 
इलोक ३ में इक्ष्वाकु और नेमि का वश श्लोक १२१ में “हरि 
बताया है । 


वरांगचरित सर्ग २७ श्लो० ५६ में लिखा है कि-- चार 
तोर्थकर कुरुव शी, दो हरिव शी एक उम्रव शी, एक नाथवशी 
और शेष १६ इक्ष्वाकुव शी हुये हैं।” त्रिकोलप्रज्ञप्ति में तीन 
तीर्थंकरों को कुरुवशी लिखे हैं। यहां चार लिखें हैं। शायद 
यहां चौथे शांतिनाथ को कुरुव शी बताया हो । 


धरनंजयनाम माना श्लो० ११५ में महावीर का नाथवश 
और काश्यप गोत्र लिखा है। इसके अमर-कीतिकृत भाणष्य में 
“चत्वार: कुरुव शजा....” यह उक्तच पद्म दिया है। इसमें 
लिखा है कि -- “धर्मंताथ आदि ४ तीर्थंकर करुवश में, नेमि 
मुनि सुब्रत हरिवश में, महावीर नाथवंश में और शेष १७ 
तीर्थंकर इक्ष्वाकुवश में उत्पन्न हुये हैं।"” ऊपर पाश्व नाथ का 
उम्रगंश लिखा है। यहां उनका इक्ष्वाकृगंण लिखा है। 


ऊपर इस लेक्ष में त्रिलोकप्रज्ञप्ति वरांगचरित, धनं- 


(१) शुभचन्द्र कृत पांडव पुराण सर २ श्लोक १६४ में भी 
प्रायः यही कथन है । 


भगवान महावीर तथा अन्य तीर्थंकरों के वंश ] [२२५ 


ज॑यनाम माला, उत्तरपुराण और प्रतिष्ठासारोद्धार के अवतरणों 
में भगवान्‌ महाबीर के वश का नाम नांथवंश बताया गया है 
तया जयधवला टीका प्रथमभाग के पृ० छ८ पर भी 'कुडपुर 
पुरवरिस्सर लिद्धत्य नरवत्तियस्सणाह कुले” गाथा में महावीर 
के पिता राजा सिद्धाथ की णाह (नाथ) गंशी बताया है । 


किंतु अकलंक ने राजवातिक में तत्वाथ्ंसूत्र के 
“उच्चे वीचिश्च”” सूत्र की व्याख्या में महावीर के कुल का नाम 
“ज्ञाति” दिया है । यथा-- 


“लोकपूजितेपु कुलेषु प्रथित माहात्म्येषु इक्ष्वाक्‌-ग्रकुरू- 
हरिज्ञति प्रभृूतिषु जन्म यस्योदयाद्‌ भवति तदुच्चगोत्रम- 
चसेयम्‌ ।” 


इसमें तीथथकरों के इक्षवाकु, उम्र, कुरु, हरि और ज्ञाति 
ऐसे पांचों ही गंशों के नाम लिख दिये हैं। 


अशगकवि ने महाबीर चरित के सगे १७ श्लो० २१ में 
यो 'ज्ञातियंगममलेन्दु” वाक्य देकर राजा सिद्धार्थ के बंश को 
“ज्ञाति” नाम से लिखा है तथा इसी सगे के श्लो० १२७ में 
“ज्ञाति कुलामनांबरेन्दु” पाठ में भी महाबीर के कुल का 
उल्लेख 'ज्ञाति' शब्द से किया है । 


चारित्र भक्ति पाठ में आये श्रीमज्ज्ञातिकलेंदुना पद में 
भी महावीर का कुल ज्ञाति! लिखा है। यद्यपि भक्तियाठों की 
छपी पुस्तक में ज्ञाति के स्थान में ज्ञात शब्द छपा है, परन्तु 
इसकी प्रभाचंद्रकृत टीका में ज्ञाति शब्द माना है । इससे माच्तूम 
होता है कि उनके सामने ज्ञाति पाठ था। हालांकि उनमे यहां 


२६ ] [ # जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


टीका में ज्ञाति और कुल का अर्थ क्रमशः मातृवंश और पितृवंश 
किया है। ऐसा अर्थ करने से अकलंक के राजवातिक से विरोध 
आता है अतः वह योग्य नहीं है । 


बृहज्जैन शब्दाणंव प्रथमभाग पृष्ठ ७ पर राजासिद्धार्थ 
को हरिवंशी (नाथ वंश की एक शाखा) बताया है किन्तु यह 
ठीक ज्ञात नहीं होता। हरिवंश और नाथवंश शास्त्रों में 
बिल्कुल जुदा बताये हैं। कवि वृन्दावन जी क्रत-वर््ध मान 
जिन पूजा की जयमाला में भी महावीर स्वामी को हरिवंशी 
बताया है देखो -- 
“हरिवंश सरोजन को रवि हो । 
बलवंत महंत तुम्हीं कवि हो ॥” 
किन्तु यह भी प्राचीन आधार के अभाव से ढोक 
प्रतीत नहीं होता । बृहज्जेन शब्दाणंव भाग २ पृ० ६१० में 
लिखा हैं कि-- “सोमप्रभ ने कुरु या चन्द्रवंश की स्थापना 
की ।” ऐसा लिखना गलत है साम शब्द से प्रम में पड़ गए हैं 
सोमप्रभ से तो कुरुवंश चला है और बाहुबलि के पत्र सौमयण 
से सोम (चन्द्र) वंश चला है ; दौनों सोम भिन्‍न भिन्‍न हैं। इसी 
के आगे फिर लिखा है-- “इक्ष्वाकु वंश को ही सूर्य वंश कहते 
हैं” यह भो गलत है। क्योंकि ऋषभ का वंश इध्बाकु बताया है 
और उनके पोते अकंकोति से सूर्य वंश चला है तथा दूसरे पोते 
सोमयश से सोमकंश चला है इस तरह सूर्य ओर चन्द्रवंश 
इक्ष्वाकु वंश की शाखा हैं। इदवाकु और सूर्य कंश एक नहीं हैं । 


अनेकांत वर्ष ३ किरण ३ में एक विस्तुत लेख में छुनि 
कवीन्द्र सागरजी बीकानिर ने ज्ञातवंश और जाटवंश को एक 
माना है और दोनों में काक्ष्यप मोत्र हौना बताया है। अनेकांत 


झगवान महावीर तथा अन्य तीर्थकरों के वंश |  [ २२७ 


चर्ष १६ १० १६१ में मुनि नथमलजी ते जय से ज्ञात को बजाय 
नाग लेकर महावीर को नाशवंशी बताया है। भगवान्‌ 
सहावीर! पुस्तक के पृ०२५ एर कामताप्रसादजो ने ज्ञात का 
समीकरण नाट (नट) जाति मै किया है। किसी ने ज्ञातृ का 
समीकरण '“जंथरिया' जाति से किया है। स्वार्थें अरे में 'क' 
प्रत्यय करके 'णय” से नायक जाति भी ली जा सभतो है। 
परन्तु ये सब समुचित मालूम नहीं पड़ते । 


घनेजय नाम माला, जयधघला, महापुराण आदि स्‍में 
महावीर को नाथ वंशी ही बताया है, और यह नाथवंश भगवान्‌ 
ऋषमभदेव के वक्त से ही चला आ रहा है, नया नहीं है। यह 
सब हम प्र॒व में बता आये हैं। फिर भी इसके लिये नीचे और 
कुछ प्रमाण प्रस्तुत करते हैं 


घवला पुस्तक १ पृ. ११२ में कुछ 'उक्तच' गाथायें देते 
हुए १२ बंशों के नाम बताये हैं उसमें १२ वां गंश दिया है-- 
“बारसमो णाहवंसो दु/। उक्त धवला पुस्तक १ के पृष्ठ &६ 
तथा १०१ में छठे अंग का नोम-- “णाहधम्मकहा” 
(नाथ धर्म कथा) दिया है (जबकि तत्वार्थ सूत्र को सर्वार्थ सिद्धि 
राजवातिक आदि टीकाओं में अध्याय १ सूत्र २० में तथा 
हरिवंश पुराण आदि में छठे अंग का नाम ज्ञात्‌ धर्म कथाॉंग 
दिया ८) गोम्मंटसार जीवकॉड गाथा ३५७ में भो णाहधम्म- 
कहांग (नाथधर्म कथाँग) नाम ही दिया है । 


तिलोयपण्णत्तो अ. ४ गाथा ६६७ में महावोर के दौक्षाव्न 
का नाम णाधवन "तनाथवन दिया है। उत्तरपुराण (भुणभद्रक्ृत) 
पंव ७१ श्लोक ३०२ में भी ऐसा हौ लिखा है-- “'नांथद्ंडवर्न 
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प्राप्य” । अशगकृत महावीर चरित्र सर्ग १७ श्लोक ११३ में 
“प्रगवान्‌ वनमेत्य नागखंड लिखा है। शायद यहाँ 'ताग' की 
जगह “नाथ' हो। दामनंदि ने पुराणसार संग्रह के वर्धभान 
चरित सर्ग ४ में ज्ञात खंडमवाप सः ॥३४॥ लिखा है जिससे 
ज्ञात खंड नाम सूचित होता है । 


इससे एक बात यह फलित होती है कि महावीर के गंश 
का नाम और छठे अंग का नाम तथा महावीर के दीक्षावन का 
नाम सब एक ही है। मूलतः प्राकृत मे णाह, णाध शब्द रहा है 
जिसका संस्क्ृृत रूप नाथ बना है। किसी ने णाह की बजाय 
णाय माना है जिससे संस्कृत में ज्ञात और ज्ञात्‌ रूप बने हैं । 
किन्तु हैं ये सब एक । 


योगियों में नाथ और सिद्ध सम्प्रदाय प्रसिद्ध हैं इनमें 
पारस नाथी और नेमिनाथी दा शाखाय भी है। हो सकता है 
नाथ बंश से इनका सबंध रहा हो । क्र 








फ बोद्ध ग्रन्थों में जा सर्वत्र महावीर के लिए घ्िर्फ एक 
नाम-- 'णिग्गंठ णाथ पुत्र” हो आता है इस में भी स्पष्ट रूप से 
महावीर को नाथ पुत्र ही कताया है इस से भी महावीर का वंश 'नाथ 
ही प्रमाणित होता है | 


दिगम्बर परम्परा में 
श्रावक-धर्म का स्वरूप 


जीवों का वह आच रण जिससे जीव सांसारिक दुःखों से 
छुटकारा पाकर आध्यात्मिक सुख का ओर अग्रसर होते हैं, 
सम्यक्‌ चारित्र कहलाता है। उसे ही धर्म नाम से भी बोलते 
हैं। "चारित्त खलु धम्मो” ऐसा शास्त्र वाक्य है। जी लोग 
प्रायः घर में रह कर इस चारित्र का आंशिक रूप से पालन 
करते हैं, वे श्रावक कहलाते हैं, और गृह के साथ-साथ घन- 
धान्यादि परिग्रहों का त्याग कर जो इस चारित्र को पूर्णतया 
पालने का उद्यम करते है, वे साधु या मुनि कहलाते हैं। इस 
अपेक्षा से धर्म दो भेदों में बंट जाता है--एक श्रावक धर्म और 
दूसरा मुनिधम । 


श्रावक धर्म में अनेक यम-नियम होते हैं। कितने हो 
श्रावक उश्चकोटि का चारित्र पालत्ते हैं। कितने हो निम्न कोर्डि 
का चारित्र पालते हैं। पर उन सब की एक श्रावक संज्ञा ही है । 
अतः: एक श्रावक धरम के भी अनेक उपभेद हैं। जैसे १० से लेकर 
४४ तक की संख्या उत्तरोत्तर अधिकाधिक होतठो है, तब भी उन 
सब की गणना दाई की संख्या में ही शुमार की जातो है। जो 
घर्मं के २ भेद किये हैं, उसका मतलब इतना ही समझना चाहिये 


२३० ] [ ह जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


कि - अमुक सीमा तक का आचरण श्रावक धर्म कहलाता है 
और उसके ऊपर का आचरण सग्ुनिधर्म कहलाता है। जैसे 
विद्यालय में नीची-ऊँवी कक्षयें होती हैं जिन्हें क्लासें बोलते हैं, 
उसी तरह श्रावक धर्म में भी नीची-ऊँची कक्षायें (श्रेणियें) होती 
हैं। श्रावक धर्म के विविध आचारों को आचार्यों ने ११ श्रेणियों 
में विभाजित किया है। वे ११ श्रेणियाँ ११ प्रतिमाओं के नाम 
से बोली जाती हैं। प्रथय प्रतिमा में प्रवेश करने वाले श्रावक 
के लिये यह आवश्यक होता है कि वह सम्यर्दर्शव का धारी 
हो | बिना उसके वह श्रावक धर्म की प्रथम कक्षा में भी नहीं 
बेठ सकता है। यह कोई नियम नहीं है कि--श्रावक धर्म की 
सब कक्षाओं का अभ्यास किये बाद ही मुनिधरम में प्रवेश हो 
सकता हो । यदि संसार-शरी र-भोगों से तीज विरक्तता हो जाये 
तो वह वर्गर श्रावक धर्म की पालना किये भी एकदम से मुनि 
बन सकता है, कितु मुनिधर्म में प्रवेश करने के लिये भी यह 
जरूरी होता है कि वह पहिले सम्यक दशत को प्राप्त करले । 


सच्चे देव-गुरु-शास्त्रों का श्रद्धान करना और जीवादि 
हत्वों के स्वरूप को समझकर उन पर प्रतीति करता सम्यरदशेन 
कहलाता है। इस सम्यग्दर्शन के बिना श्रावक और मुनि दोनों 
ही धर्मों में प्रवेश करने वा अधिकारी नहीं होता है। इसका 
कारण यह है कि- किसी मुमुक्ष जीव को जिस उत्तम सुख की 
अभिलाषा लगी हुई है, उसको प्राप्त करने के साधनों की 
जानकारी जिन देव-शास्त्र-गुरूओं से उसे मिली है, उनपर 
उप्तका अगर पवका श्रद्धान नहीं होगा तो वह धर्म की साधना 
में शिथिल रहेगा, क्योंकि धर्मं का साधन करने में अनेक कष्टों- 
परीपहों का सामना करना पड़ता है। उस वक्त यदि कच्ची 
श्रद्धावाला हो तो साधना के कष्टों से घबड़ा कर भ्रष्ट भी हो 
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सकता है, उसके दिल में ऐसे विचार पेदा हो सकते हैं कि धममें- 
साधन के मधुर फल आगामी भव में मिलें यान भिलें इस 
दुविधा में वतमान में कष्ट मैं क्‍यों भोगू ? इसलिये साधक की 
देव-गुरु-शास्त्र पर पवको श्रद्धा होनी चाहिये। तभो वह निःशंक 
होकर साधना में प्रवृत्त हो सकता है। उसकी ऐसी समझ होनो 
चाहिये कि-मोक्षमार्ग के प्रणेता जितने अहंत देव हुए हैं वे भी 
किसी दिन मेरी ही तरह से दुखिया संसारी थे। फिर जित 
साधनाओं से उन्होंने सर्वोच्च स्थान पाया, उन्हीं साश्ननाओं को 
उन्होंने भव्यजीबों को बताया है। साथ ही उसे इतना बोध भी 
होना चाहिये कि जिस संसार के दुःखों से वह छूटना चाहता है 
वह संसार क्‍या है ? और उसमें यह दुःखी क्‍यों है ? दुःख इसको 
कौन देता है ? और जिस कारण से वह इस दुःख-मय संसार मे 
पड़ा हुआ है तथा उसका स्वयं का स्वरूप क्‍या है ? मोक्ष क्‍या है ? 
जिसको वहं प्राप्त करना चाहता है। मोक्ष प्राप्ति के अब्यर्थ 
साधन कौन हैं ? इन संबकी जानकारी होने को हो तत्वबोध 
कहते हैं । संसार, संसार के कारण, मोक्ष और मोक्ष फे कारण 
इन चारों का परिज्ञान होकर उनपर अटल प्रतीत होना इसो 
का नॉम तत्वा् श्रद्धान है १ 


उक्त चार बातें ही सात तत्व हैं, उनसे भिन्‍त कोई तत्व 
नहीं है। जीव, अजीव, आश्रत्र, बंध, संवर, निर्जरा और मोक्ष 
ऐसे ७ तत्ब माने हैं। जीब-अजोव ये २ तत्व संसार है। आश्रव 
बंध ये २ तस्व संसार के कारण हैं एवं संवर-निर्ज रा ये २ तत्व 
भोक्ष के कारण हैं, और मोक्ष यह जीव का साध्य तत्व है । इस 
चास्ते साधक के लिये तत्वार्थ-भ्द्धानरूप संम्यग्दशैन भो होना 
अति आवश्यक है। इस प्रकार के संम्यग्हत्टि जीव ऐसे विवेकी 
और पारथ्षी (परीक्षक) हो जाते हैं कि वे तब्यहीन लौकिक 
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रूढ़ियों की दल-दल में फंसते नहीं हैं। वे वीतराग दैव को 
छोड़कर अस्य काल्पनिक भिथ्या देवों व रागी-ह्वषी देवों की 
उपासना नहीं करते, बल्कि भवनत्रिक और स्व्गंवासी देवों का 
भी उनकी निर्मेन दृष्टि में कोई महत्व नहीं रहता है। वे केवल 
वैयमात्र के पुजारी नहीं होते हैं, उसके साथ समीचीन गुणों को 
भी देखते है । वे भेदविज्ञान के धारी नाशवान्‌ सांसारिक वेभव 
को पाकर कभी अभिमान नहो करते हैं, क्योंकि वे सम्यरदुष्टि 
तो सबसे बड़ा वैभव धर्म को सम्झते है। जेसा कि समंत- 
भ्रद्राचारय ने फरमाया है-- 


श्वापि देवो5वि देव: श्वा जायते धर्मकिल्विषातु । 
कापि नाम भवेदन्या संपद्धर्माच्छरीरिणासु ॥ 


अर्थ जिस संसार से धर्म के फल से कुत्ता भी मरकर 
देव हो जाता है और पाप के फल से देव भी मर कर कुत्ता हो 
जाता है। उस संसार में जीवों को धर्म के सित्रा अन्य क्या 
सदा हो सकती है ? 


यदि पापनिरोधोषन्य संपदा कि प्रयोजनप्ु । 
अथ पापाथवोस्त्यन्य सपदा कि प्रयोजनस ॥ 


अर्थ - यदि पापाश्रवका निरोध है किन्तु किसी लौकिक 
संपदा का कोई लाभ नही हो रहा है तो न सही । उस लौकिक 
सपदा से जीव को प्रयोजन भी क्‍या है ? पापों का निरोध होना, 
यह क्या कम सपदा है ? इस आत्मिक संपदा से तो उसे एक 
दिन मोक्ष की शाश्वती लक्ष्मी मिलेगी। और यदि घोर पाप 
कर्मो का आश्रव हो रहा है दिन्तु साथ हो उससे धनादि लौकिक 
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सं दा की अत्यन्त प्राप्ति होती जा रही है तो उस धन वृद्धि से 
भी जीव का क्‍या प्रयोजन सिद्ध हो सकता है ? एक दिन उस 
धन को छोड़ कर जीव की पापाश्चचव के कारण मरक जाना 
पड़ेगा और बहाँ उसे दारुण दुःख सहने पड़ेंगे । 


प्रतिमा - घारण एक विश्लेषण 


१. पहली दार्शनिक प्रतिभा-ऐसा सम्यर्हष्टि जोबों 
जब महा पापों का त्याग कर देता है तो उसके श्रावक की पहिली 
प्रतिमा होती है। पाँच उदुबर फल और मद्य माँस, मधु, इनका 
सेवन आठ महापाप कहलाते हैं, इनका वह त्याग कर देता है । 
इन आठों का त्याग करना श्रावक के ८भूलगुण कहलाते हैं। 
बड, पीपल, ऊमर, केठूमर, और पाकर इन पाँचों के फलों को 
उदु बर फल कहते हैं। इन फलों में चलते-फिरते बहुत से त्रस 
जीव होते हैं। इनका सेवन महापाप साना जाता है। अन्य भी 
मोटे पाप वह छोड़ देता है जैसे पाती को वह वस्त्र से छानकर 
काम में लेता है क्योंकि जल में अगणित ऐसे सुक्ष्म शस जीव 
होते हैं कि जो हमको आँखों से दिखाई नहीं देते हैं। वह रात्रि 
भोजन भी नहीं करता है। महापाप रूप सात व्यसनों 
का वह॒सेवन नहीं करता है। जुआ, मांस, मदिरा, वेश्या, 
शिकार, ज्ञोरी और परस्त्रीये सात ब्यसनों के नाम हैं। 
सम्यग्हृष्टि पुषष भगवान जिनेन्द्रदेव का अनन्य भक्त होता है। 
इसलिये उसके इस प्रतिमा में नित्य जिनदर्शन करने का नियम 
होता है। 


यहू प्रश्न उठ सकता है कि इस प्रथम प्रत्तिमा में वह 
: भद्यर्मातादि महांपापों का त्याग कर देता है तो क्‍या वह 
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सम्यग्हृष्टि इससे पूर्व मद्रमाँसादि का सेवन करता था ! 


संभ्यकेंंवी हीकर भी भद्यर्मांसदि का सेवन करे येह कंसे हो 
सकता है ? 


उत्तर में कहा जा सकता है कि सम्यक्त्व की उत्पत्ति के 
साथ ही प्रशम, संबेग, अनुकंपा और ओस्तिक्य ये चार गुण 
पैदा हो जाया करते हैं। इसलिये सम्यम्दष्टि का ऐसा भद्र 
स्वभाव हो जाता है कि जिससे उसकी उन महापापों के सेवन 
में स्वभावत: ही प्रवृत्ति नहीं होती । पर उनका वह जब तक 
संकल्प पृवृंक त्याग नहीं करता है तब तक उसके प्रथम प्रतिमा 
नहीं कही जा सकती है । ब्नत नाम तो तभी पाता है जब संकल्प 
से किसी का त्याग करे | जैसे मृग - कपोतादि अपने स्वभाव से 
ही माँस नहीं खाते हैं । पर माँस का उन्होंने संकल्प पू्वक त्याग 
नहीं किया है। इसलिये उनका माँस - त्याग ब्रत नहीं माना जा 
सकता है। उसी तरह सम्यग्हृष्टि के सम्बन्ध में समझ लेना 
चाहिये। और चूंकि श्रावक की प्रथम प्रतिमा ५ वें भुण स्थान 
में मानी जाती है। क्योंकि इसमें यत्‌किचित्‌ श्रावक के ब्रत शुद्ध 
हो जाते हैं। इस प्रतिमा के पूर्वे सम्यग्दष्टि के चौथा गुणस्थान 
रहता है जिसका नाम अविरत सम्यवत्व है। उसमें सम्यक्त्व तो 
होता है पर विरति किसी प्रकार की नहीं होती क्योंकि वहाँ 
अप्रत्या - ख्पानावरणोी कषाय का उदय रहता है | इस कषाय के 
उदय में जीवों के किचित्‌ भी त्याग नहीं होता है। चतुर्थ 
गुणस्थान का स्वरूप गोम्मटसार में इस प्रकार बतलाया है-- 


णो इन्दियेसु विरदो, णो जोवे थावरे तले वापि। 
जो सदुदहूदि जिणुत्त, सम्माइट्ढी अविरदों सो ॥२८॥ 
“जीवकांड 
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अर्थात जो इन्द्रियों के विषयों से तथा त्रंस स्‍्थावर जीवों 
की हिंसा से विरत नहीं है किन्तु जिनेन्द्र हारा कन्मित प्रवचन 
का श्रद्धान करता है। वह अविरत सम्यस्हष्टि चौथे गृणस्थान 
का धारी माना जाता है । 


अगर हम चौथे गुणस्थान में भी कुछ त्याग मान लेते हैं 
तो और फिर चौथे और पाँचवें गुणस्थान में कोई अन्तर नहीं 
रहता है। इसलिये फलितार्थ यही निकलता है कि अविरते 
संम्यग्दष्टि के यद्यपि प्रतिज्ञा रूप कोई त्याग नहीं होता तथापि 
वह मांसमक्षण आदि ज॑से महापापों में प्रवृत्ति नहीं करता । 
सम्यक्स्व के प्रभाव से ऐसी ही उसकी प्रकृति हो जाती है । 


२. दूसरी ब्रत प्रतिमा-जब प्रथम प्रतिमा वाला 
(श्रावक) ५ अणुन्नत, ३ गुणत्रत और ४ शिक्षा ब्रत इन १२ ब्रतों 
का माया-भिथ्यात्व निदान रूप तीन शल्य रहित होकर पालन 
करने लगता है तो उसके श्रावक को दूसरी प्रतिमा होतो है। 
ये १२ ब्रत श्रांवक के उत्तर ग्रुणकह्दे जाते हैं। इन १२ में 
३ गुणब्रतों और ४ शिक्षात्रतों की सप्तशील संज्ञा है।ये 
सप्तशील बाड़ी की भाँति ब्रतरूप खेती की रक्षा करते हैं। इस 
प्रतिमा का धारी ५ अणुब्रतों को तो निरति चार पालता है, 
परन्तु शैष ७ शौल तव्रतों में उसके अतिचार लम जाते हैं 


(क) पांच अजुद्रत 
स्थुलहिंसा, स्थुल झूठ, स्थृंल चोरी, स्थृल कुशील और 


स्मूल परिंग्रह इन पांचों पापों के त्यम करने के पाँच अपत्रत 
कहते हैं। वे निम्न हैं 
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बे. अहिसाणुत्रत 


कषाय भाव पूवेक मन-वचन-काय और इत-कारित 
अनुमोंदना से तरस जीवों को मारना स्थुल हिंसा कहलाती है । 
उसके त्याग करने वाले के प्रथम बहिसाणुत्रत होता है । 
इस प्रतिमा का धारी यद्यपि स्थावर जीवों की हिसा का त्यागी 
नहीं होता है तथापि स्थावर हिंसा से उसका दिल कॉँपने लगता 
हैं जिससे वह व्यर्थ स्थावर हिंसा भी नहीं करता है । 


छेदन, बंधन, पीड़न, अतिभारारोपण और भोजनपान 
निरोध थे ५ अहिसाणुत्रत के अतिचार होते हैं । जो इस 
प्रकार हैं -- 

(१) दुभावना से प्राणियों के शरीर के अवयवों को 
छेदन करना छेदन अतिचार कहलाता है। आभूषण पहनाने के 
अभिप्राय से बच्चा-बच्ची के कान-नाक का छेदन करना 
अतिचार नहीं है । 

(२) रस्सी, साँकल आदि से किसी प्राणी को दु:ख देने 
की भावना से बाँधना बंधन अतिचार है। किसी पागल आदि 
को बाँधना अतिचार नहीं है, क्योंकि उसमें बाधने वाले की 
दुर्भावना नहीं है। पालतू पशुओं को ढीला बाँधना चाहिये 
जिससे उनको कष्ट न हो। बाँधने का ढंग ऐसा हो कि आग 
लगने आदि विपद्‌ काल में वे स्वयं छूट कर अपनी रक्षा कर 
सके । 

(३) दुर्भावना से बेंत, चाबुक आदि से किसी प्राणी को 
चोट पहुँचाना पीड़ा नामक अतिचार होता है। शिक्षा देने के 
लिये अगर मास्टर उदुदंड विद्यार्थी को चपेट आदि से हलकी' 
ताड़ना देता है तो वह अतिचार नहीं है। 
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(४) जानवरों आदि पर उनकी सामथ्यं के अतिरिक्त 
बोझा लादना अतिभारारोपण जतिचार है। 
(५) अपने आश्रित प्राणियों को यथा समय आहार 
पानी न देना भोजनपान निरोध नाम अतिचार है । ह 


२. सत्याणब्रत 


जो जानबूझकर स्थल झठ को न तो आप बोलता है और 
न दूसरों से बुलवाता है तथा न केवल असत्य ही किन्तु सत्य 
भी ऐसा नहीं बोलता जिससे धुनने वालों को पीड़ा पहुँचती हो 
चह सत्याणुत्रती कहलाता है। यह अपुव्रत का दूसरा भेद है । 
यहाँ स्थुल झूठ का अर्थ है वह मोटी झूठ जो राजदण्ड के योग्य 
हो तथा लौकिक दृष्टि में निद्य हो, जिसमें विश्वास दिला कर 
घोखा दिया जाता हो । 


परिवाद, रहोभ्याख्यान, पेशुन्य, कुटलेखकरंण, और 
स्यासा पहारिता ये पाँच सत्याणुत्रत के अतिचार (दोष) हैं। 
जो इस प्रकार हैं - 

(१) निंदा करना, गली निकालना परिवाद नामक 
अतिचार है। 

(२) किसी की गुप्त बात को प्रकाशित करना, यह 
रहोभ्याख्यान अतिचार है। इससे जिसकी गुप्त बात प्रगट 
होती है, उसे दुःख होता है। 

(३) चुगली खाना यह पेशून्य अतिचार है 

(४) कपट से ऐसी तहरीर लिखता जिसका अर्थ सत्य- 
असत्य दोनों विकल सकता हो, ज॑ंसा कि युधिष्टिर ने 
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“अड्बत्थामा हंतो नरो वा कुजरो वा” बोल,कर चालाकी की 
थी, इसे कूटलेखकरण अतिचार कहते हैं । 

(५) बेई मानी से किसी की धरोहर का आंशिक हरण 
करके भी अपनी बेईमानी का पता न पड़ने दें, ऐसी बाग्जाल 
को न्‍्यासा पहारिता अतिचार कहते हैं । 


३- अचौर्याणुब्नतः 


बिना दिये पर द्रव्य को चाहे वह कहीं रक्‍्खा हो, गढ़ा 
हो, या गिर गया हो या भूला हुआ हो उसे लोभवश स्वयं न 
लेना और न दूसरों को देना यह तोसरा अचीौर्याणुत्रत कहलाता 
है। बाप दादों के मर जाने आदि पर जिस कौटुबिक संपत्ति 
पर अपना वाजिब हक पहुँचता हो उसे बिना दिये-लेने में इस 
अणुब्रती को चोरी का पाप नहीं लगता । 


चौर प्रयोग, चौरार्थादान, विलोप, सहशसम्मिश्र और 
हीनाधिक विनिमान ये ५ अचौर्याणव्रत के अतिचार होते हैं जो 
इस प्रकार हैं-- 


(१) घड़ाई-सिलाई, व्यापारादि का पेशा करने वले 
सुनार, दरजी, व्यापारी (क्रय-विक्रय करने वाले) आदि लोग 
किस तरकीब से आँखों में धूल झोंककर जनता को ठगते हैं । 
सुनार सोना चुराता है, दरजी कपड़ा चुराता है और व्यापारी 
असली घी में डालडा या जीरे आदि में विजातीय द्रव्य मिला 
देते हैं। यहां तक कि साफ नकलो वस्तुओं को भी असली 
बताकर उन्हें असली के भावों में बेच देते हैं। उनके इन 
हथकण्डों का पता तक के नहीं लगने देते हैं। अचौर्याणत्रत का 
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घारी खुद तो ऐसा काम नहीं करता है किन्तु ऐसी वंचकता की 
विद्या अगर वह अपने भाई-बेटे-मिन्रों को बताता है तो उसके 
चौरप्रयोग नामक अतिचार लगता है। 


(२) जान बूझकर चोरी का माल लेना चौरार्थादान 
अततिचार कहलाता है। 

(३) सरकारी टेक्स की चोरी करना, टेक्स जितना जुड़े 
उससे थोड़ा देना या देना ही नहीं अथवा राज्य विप्लव के समय 
सरकारी नियन्त्रण से निकलकर मनमानी तौर पर पराये धन 
को हड़गने का प्रयत्न करना विलोप नामक अतिचार है। 


(४) अनुचित लाभ उठाने के लिये बहुमूल्य की 
चस्तुओं में उसी रंग रूप बाली अल्पम्नुल्य की वस्तुयें मिला कर 
उन्हें बहुमूल्य में बेचना या उनका वजन बढ़ाने को उनमें अन्य 
चस्तु का मिश्रण कर देना, जैसे दूध में पानी, अनाज में ककरी 
मिला देना आदि । इसे सहशसम्मिश्र अतिचार कत्ते हैं । 

(५) न्यूनाधिक नाप, बाट तराजु आदि से लेन-देन कर 
उनसे अनुचित लाभ उठाना यह हीनाधिक विनिमान अतिचार 


है। 
४. ब्रह्मचर्याणुश्त 


जो पाप के भय से (न कि राजादि के भय से) न तो पर 
स्त्रियों को आप सेवन करता है और न दूसरों को सेवन कराता 
है | किन्तु अपनी विवाहिता स्त्री में सन्‍्तोष रखता है उसके 
ब्रह्मचर्याणुव्रत होता है। 


अन्य विवाहकरण, अनंगक्कीड़ा, विटत्व, विपुलनतृष्णा, 
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और इत्वरिकागमन ये ५ ब्रह्मचर्याणुत्रत के अतिचार है जो 
इस प्रकार हैं-- ' 


(१) अपने कुट्ठम्ब से भिन्‍न गैरों का विवाह करना अन्य 
विवाहकरण अतिचार होता है। 

(२) काम-सेवन के अंगों को छोड़ अन्य अंगों में या अन्य 
अंगों से काम-क्रीड़ा करना, जैसे हस्त-गुदा मंथुनादि, वह अनंग 
क्रोड़ा अतिचार है। 

(३) काय की अश्लील चेष्टा व भंड वचन बोलना 
विटत्व नाम अतिचार है। 

(४) कामवासना की तीब्ता होना विपुलतृष्णा अतिचार 
है। गर्भवती, रजः स्वला, प्रसूतियुक्त रोंगिणी, बालिका, 
बुद्धा, ऐसी अपनी स्त्री हो उसका भी सेवन इस अतिचार में 
शामिल है। 

(५) व्यभिचारिणी स्त्री से लेन-देत, हंसी विनोद 
करना, उसके यहां आवागमन रखना इत्वरिकागमन अतिचार 
है । उसका सेवन करना तो अनाचार है । 


५- परिप्रह- परिमाण ब्रत 


धन-धान्यादि १० प्रकार के परिग्रहों का परिमाण करके 
उससे अधिक में वांछा नहीं रखता, इसे परिग्रह परिमाण व्रत 
कहते हैं । 


अतिवाहन, अतिसंग्रह, अतिविस्मय, अतिलोभ और 
अतिभारवहन ये परिग्रह-परिमाण ब्रत के ५ अतिचार हैँ जो इस 
प्रकार हैं - 
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(१) अधिक लाभ उठाने की दृष्टि से बैलादिकों को 
बहुत लंबे समय तक चलाना, दौड़ाना, जोतना अतिवाहन 
भतिचार है। 

(२) विशेष लाभ की आशा से अधिक काल तक धान्यादि 
का अधिक संग्रह रखना अतिसंग्रह अतिचार है । 

(१) दूसरों के अधिक नफा देखकर, चकित होकर 
पछताना कि हाय यह व्यवसाय हम भी करते तो आज हम भी 
मालोमाल हो जाते । यह अतिविस्मय अतिचार है । 

(५) अच्छा लाभ मिलने पर भी और अधिक लाभ की 
लालसा रखेना अतिलोभ अतिचार है । 

(५) लोभवणश किसी पर उसकी शक्ति से अधिक बोझा 
लादना अतिभारवहन अतिचार है । 


अणबतों के पालने का फल 


पंचाणुद्रतनिधयो, निरतिक्रमण: फलति ध्ुरलोकम्‌। 
यत्रावधिरष्टपुण, दिव्य शरीर श्र लक्यते॥ 


अर्थात निरतिचार रूप से पालन किये गये पांच अणुव्रत 
निधि स्वरूप हैं। और वे उस सुर-लोक को फलते हैं जहां पर 
अवधि ज्ञान, अणिमादि ८ ऋडियें और दिव्य शरीर प्राप्त 
होते हैं । 


(ख) तीन गुण व्रत 


दिग्व्रत, अनर्थंदण्डत्रत, और भोगोपभोग परिमाणदक्रत 
ये तीन गुण ब्रतों के नाम हैं। इनके धारण करने से अणुत्नत कई 
गुणे बढ़ जाते हैं। इसलिये इनका नाम ग्रुणब्रत है । 
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दिशाओं को मर्यादित करके जो थापों की निवृत्ति के 
अर्थ मरणपयंत के लिए यह संकल्प करना कि- मैं दशों दिशाओं 
में अमुक-अमुक दिशा में इतने-इतने क्षेत्र से बाहर नहीं नाऊंगा । 
इसे दिग्श्रत कहते हैं । यह मर्यादा प्रसिद्ध नदी, पव॑त, बन, देश, 
नगर और ससुद्र को लक्ष्य करके की जादी है, तथा योजनों की 
गिनती से भी की जाती है। इस दिग्व्रत से मर्यादा के बाहर 
स्थूल-सुक्ष्म सभी तरह के पापों की निवृत्ति हो जाने के कारण 
अणुब्नत हैं वे पंच मद्रात्रतों की परिणति को प्राप्त हो ज.ते है 


२. अनय॑ दण्ड बत: 


मर्यादा के भीतर भी निरथंक और अति अनर्थ कारक 
पाप योगों से बचते रहना अनर्थे दण्ड ब्रत कहलाता है। उसके 
धांच भेद निम्न प्रकार हैं-- 


(१) ऐसी बातें सुनाना जिससे सुनने वालों की ्रदृत्ति 
हिंसामय व्यापारों, आरंभों और ठगाई करने आदि में हो जाये, 
उसे पापोपदेश नामक प्रथम अनर्थ दण्ड कहते हैं । 

(२) बिना प्रयोजन फरसा, तलवार, भंती, फाबड़ा, 
अग्नि, अन्य आयुध, विष, सांकल आदि हिंसाकारक पदार्थों 
का किसी को मांगे देना या दान करना हिसा दान नामक 
दूसरा अन्थंदण्ड है । हु 

(३) द्रंषभाव से किसी के वध, बन्धन, चछेद. 
क्लेशादिका चितन करना और रागभाव से पर स्त्री आदि के 
रूप शअ्ं,गारादिका चितवन करना अपध्यान नामक टीसरा 
अन्थ दण्ड है । 
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(४) जिन पुस्तकों के णढ़ने सुनने से आरम्भ-परिस्रढ में 
लालसा, दुःसाहस मिथ्यात्व, रागद्व ष, मान, कामवासना 
आदि दुर्भाव पैदा होते हैं, उनका पढ़ना-सुनता चौथा दुश्युति 
नाम अनर्थदण्ड है । 


(२) व्यर्थ ही जमीन खुरचना, जल को उछालना- 
छिड़कना, आग सुलगाना, पखा करना, उनस्पतति को वृक्ष से 
तसोड़ना-लेदन-भेदन करना, सर-सपाट( करना, हाथ-पर 
हिलाना और कुत्ता-बिल्‍ली आदि (हिंसक जीवों को पालना, यह 
संब प्रमादचर्या अनर्थेदण्ड है । 


३ भोगोपषभ्तोग परिसाण खज्रतः 


जो एक बार भोगने में आये जेसे अशन, पान॑, 
विलेपनादि वे भोग पदार्थ कहलाते हैं, और जो बार-बार भोगने 
में आये जंसे, वस्त्र, आभूषणादि वे उपभोग पदार्थ कहलाते 
हैं। इस प्रकार भोग और उपभोग दोनों ही प्रकार के पदार्थों में 
इन्द्रियों की विषयासक्ति को घटाने के लिये चाहे वे प्रयोजनीय 
ही क्यों न हों तथापि उनकी संख्या का किर्सा नियत काल तक 
निर्धारित कर लेना फि इतने पदार्थ इतने समय तक नहों सेवन 
फरूगा या अमुंक-अघुक पदार्थोंका शीत ऋतु में ही अयवा 
ग्रीष्मऋतु आदि में ही सेवन करू गा, इस प्रकार निषेधम्रुख या 
विधिमु्ध दीनों ही तरह से नियम करना भोगोपभोग परिमाण 
सभ्रत नामक तीसरा गुण ब्रत है। पहिले परिग्रह परिमाण व्रत में 
जितनी वस्तुओं का परिमाण किया था, वह परिमाण इस व्रत 
में कुछ काल के लिये और भी कम हो जाता है जिससे उसके 
अणुब्नत वृद्धिगत हो जाते हैं । 
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अलावा इसके इस ब्रत के धारी को उन भोगोपभोगों का 
भी त्याग करना होता है जिनमें त्रसजीवों का धात होता हो, 
अनन्त स्थावर जीवों का घात होता हो, जो मादक (नशाकारक) 
हो, अनिष्ट हो और अनुपसेव्य हो । 


बीधा अन्न, बेर, (बदरी फल) सड़ेफल, बासी भोजन, 
नीमकेतकी के फूल, मर्यादा बाहर का आटा (आटे को मर्यादा 
शीतऋतु में ७ दिन, ग्रीष्म में ५ दिन, वर्षाऋतु में ३ दिन की 
है। वदुपरांत उसमें त्रर जीवों की उत्पत्ति शुरू हो जाती है) 
रात में बनाया भोजन, चर्मपात्र में रक्खा घृत-तेल-जलादि 
द्रव द्रव्य, डंकलमे विंघाड़े-पिस्ता-चिरोंजी-दछुवर।रा-जायफल- 
सू 5-इलायची आदि, द्विदलान्न णा द्विदलान की बनी वस्तुओ 
को गोरस (दही, दूध, छाछ) के साथ खाना, बहुत दिनों का 
अचार, प्रसिद्ध २२ अभक्ष्य, जलेबी, फाल्गुण बाद के तिल 
इत्यादि वस्तुओं में त्रसजीव पेदा हो जाते है। अतः उनके, भक्षण 
का तो यावज्जीवन त्याग करना होता है । 


तथा कन्दमूल, आदो, आज्ू, गाजर, मूली, सक-रकद, 
सूरण, गोली हलदी, प्याज, गिलोय, मूग-चणा आदि जिनमें 
अकुर फूट निकले हों, इत्यादि हरी वनस्पतियों को आगभ मे 
अनन्तकाय माना है। प्राय: प्रत्येक जीव का अपना २ अलग २ 
शरीर होता है। परन्तु उक्त बनस्पतियों में अनन्त जीवों का 
एक ही शरीर होता है, जिससे ये अनन्तकाय कहलाती हैं; 
इनका भक्षण करने से अनंतानंत एकेन्द्रिय जीवों का घात होता 
है। अत: इनका भी आजोवन त्याग कर देना आवश्यक है। 
आगम में मद्य-माँस की तरह मक्खन को भी महाविक्ृति कारक 
माना है, अतः यह भी अभक्ष्य है, तथा मादक वस्तुरयें-भांग, 
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धतूरा, अफीम, गांजा आदि को भी त्याग देना चाहिये। जो 
हिसाजनक भी न हों और मादक भी न हों कितु अपनी प्रक्ृत्ति 
के अनुकूल न हों अर्थात जिनके खाने से अपने बीमा री पंद्ा होती 
हो बे अनिष्ट वस्तुर्यें कहलातो है उनका भी त्याग होना 
चाहिये । क्योंकि बिना प्रतिज्ञा किये योंही किन्हों वस्तुओं को 
सेवन नहीं करने से ब्रत नहीं होता है और उसका फल भी नहों 
मिलत्ता है। अयोग्य जिषयों का तो त्याग करना लाजिमो है हो 
किन्तु योग्य विषयों का भी प्रतिज्ञाएवेक त्याग करना चाहिये 
इसी को ब्रत कहते हैं। स्वामी समनन्‍्तभद्र ने रत्नकरण्ड में कहा 
है- “अभिसंधिकृता, विरतिविषयादयोम्यादु व्रतं भवति” ४ 


कुछ चीजे ऐसी भी होती हैं जो निर्दोष होने के साथ २ 
अपने लिये अनिष्ट भी नहीं हैं किन्तु उत्तम पुरुषों के सेवन योग्य 
नहीं होती हैं, उन्हें अनुपसेव्य कहते हैं। धूम्रपान, गौमूत्र, ऊटनो 
का दूध, शंखचूणं, लहसन, जरदा, उच्छिष्ट आहार, रज-स्वला 
आदि स्परशित भोजन-पान, सूवासूतक युक्त गृह का आहार, 
अनार्यों की वेषभूषा, अश्नील भंड वचन बोलना या वसे गीत 
गाना, अशुद्धचर्या-गंदा रहना इत्यादि अनुपसेव्यों का भो त्याय 
कर देना चाहिये । 


जीभ के थोड़े से स्वाद के लिये भ्रसजीोबों और अनन्त 
स्थावर जीवों की हिसा करके घोर पाप कर्मो का बन्ध करना 
श्रावक के लिये किसी भी तरह से उचित नहीं है । 


(ग़) चार शिक्षा द्वत : 


देशावकाशिक, सामायिक, प्रोपघोपवास, और वेयाचृत्य 
ये ४ शिक्षात्रत हैं। इनसे महाव्रतों की ओर बढ़ुचे की शिक्षा 
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(१) देशावकाशिक ब्रत - दिग्व्नत में यावज्जीवन के लिये 
जितने क्षेत्र का परिमाण रक्खा था उसे गाँव, नदी, आदि को 
जक्ष्य करके काल की मर्यादा से घटाते रहना, जंसे आज या 
इतने दिन-मास तक मैं अमुक नदी, खेत गाँव, घर आदि से 
आगे नही जाऊगा इसे देशावकाशिक ब्रत कहते हैं। यह ब्नत 
नित्य रहता है यानी इस व्रत के धारी को एक दफे क्षेत्र को 
मर्यादा जितने समय तक के लिये की है उस समय के समाप्त 
होने पर फिर काल पन्मिण से नई मयदा क्ते रहना 
आवश्यक है | इस ब्रत में उतने काल तक के लिये मर्यादा के 
बाहर के क्षत्र में ब्रती के सभी प्रकार के पाप छूट जाते हैं। वह 
वहां की अपेज्ञा महाब्रतों का साधक बन जाता है। 


(२) सासायिक ब्रत- किसी विवक्षित समय तक पाँचों 
पापों का स्वेधा त्याग कर कायवचन को प्रवृत्ति और मन की 
व्यग्रता को रोककर वन, मकान, या चेत्यालय में जहाँ भी 
एकाँत-निरूपद्रव स्थान हो वहाँ प्रसन्‍नच्त्ति होकर सब तरह के 
दुध्यानों को छोड़ता हुआ एकाग्र मन से बैठकर या खड़े होकर 
परमात्मा की स्तुति, वदना करना, उनके गुणों का स्मरण व 
तरह भावनों का चिंतन आदि शुभ ध्यान में लगे रहना 
यामायिक नाम शिक्षात्रत कहलाता है । यह सामायिक प्रोषध 
के दिन करे या नित्य भी कर सकता ह। सामायिक में शीतोप्ण 
को, दंशमशक आदि परीषहों को और अन्य कोई उपसर्ग आवे 
तो उसको भी निश्चज्ञ होकर शांत भाव से सहनता चाहिये। 
इसका अभ्यास महाब्रती बनने में सहायक होता है । इसमें वस्त्र 
के सिवा कोई परिग्रह नहीं रहता है और आरंभ भी सब छूट 
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जाते हैं। अतः सामायिक धारी श्रावक को उतने काल के लिये 
एक ऐसे मुनि की तरह समझना चाहिये जैसे किसी ने वस्त्र 
डालकर मुनि पर उ सगे किया हो । 


(३) प्रोषधोपवास दुत: - एक मासमें दो अष्टमी और 
दो चतुर्दशी ऐसे चार प्॑-दिन माने जाते हैं। पं दिन से पूर्वोत्तर 
दिन में मध्यान्ह में एक घार भोजन करके धारणा, पारणा 
करना और पवे के दिन में सब प्रकार का भोजनपान, छोड़कर 
समय को निरालसी होकर ध्यान, स्वाध्याय या उपदेश में 
बिताना यह प्रोषधोपवास शिक्षाद्रत कहलाता है, यह उपवास 
धघर्मकामना से (संबर निजेरा के ध्येय से) किया जाना चाहिये 
न कि मंत्रसिद्ध, लंघन आदि के उद्देश्य से | प्रोषधोपवाप्त के 
काल में पंचपापों का त्याग करने के साथ ही साथ श्रृ गार-करना, 
सुगन्ध लगाना, पृष्पमाला पहिनना, स्नान करना, अजन लगाना, 
तमायू सु घना आदि नस्य,दांतों का मंजन,उद्योग,धंधा,नृत्व गीत 
आदि को त्याग देता चाहिये और पूर्ण ब्रह्मचयं से रहना चाहिये 


(४) वयवृत्य ब्रतः-सम्यग्दर्शंतादि गुणों के धारी, 
भृहत्यागी, निष्परिभ्रही, निरारंभी साधु को केवल धर्म सावन। से 
भक्ति पूर्वक यथाशक्ति आहार, औषध, उपकरण और वसतिका 
प्रदान करके तथा ग्रुणानुराग से उन संयमियों की पग चंपी 
आदि रूपसे जितनी भी सेवा अपने से बन सके करके उनका 
कष्ट निवारण करना वंय्यावृत्य नामक चौथा शिक्षा-व्रत है। 
इस वँय्यावृत्य से ग्रहस्थ के कामधधों से संचित हुए पाप घुल 
जाते हैं साधुओं को दिया हुआ थोड़ा भो दान बहुत फलका 
कारण होता है। जैसे बड़ के छोटे से बीज को बोने से बहुत 
छाया व बहुत फलवाला वट वृक्ष पेदा होता है। ग्रथातरों में 
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आहार, ओषध, शास्त्र और अभय ऐसे ४ दान लिखे हैं। स्वाभी 
समंतभद्राचाय ने शास्त्रदान-अभयदान के स्थान में उपकरणदान- 
वसतिका दान लिखा है । शास्त्र ज्ञानोपकरणं हैं अत: उपकरण 
दान में शास्त्रदान आ जाता है। पीछी संयबमोपकरण है उसका 
अतर्भाव अभयदान में हो सकता है। वसति का दान भी अभय- 
दान ही है। उसके अंतर्गत जिनालय, धर्मशाला आदि भी आ 
सकते है । ज्ञानदान की अपेक्षा उपकरण द न का कुछ अधिक 
व्यापक क्षत्र है। कमडलु (जलपात्र) पूजा के उपकरण, जाप 
करने की माला, प्रातिहाय्ये, मंगलद्बव्य, पाटा, चौकी, मेज, 
चंटोवा, विछायत भादि पदार्थों के दान का अतर्भाव उपकरण 
दान में ही हा सकता है। जघन्य-मध्यम पात्रों को वस्त्रादि देना 
भी उपकरण दान में ही शुमार किया जा सकता है, वर्योकि- 
दानादि से वेयावृत्य केवल उत्तम पात्रम्नुनियों की हो नहीं की 
जाती है किन्तु अवरित सम्यस्हृष्टि और देशब्रती श्रावकों की भी 
की जाती है जोकि जघन्य और मध्यम पात्र माने जाते हैं। 
साधारणजनों और दीनजनों के लिए उपकार व करुणा बुद्धि से 
कि औपधघालय, अनायालय, सदातद्रत आदि भी दान के 
क्षेत्र है । 


३. तीसरो सामायिक प्रतिमा : 


सामायिक में सामायिक दंडक व चतुविशतिस्तव के पाठ 
बोलने के साथ-साथ तीन-तीन आवतों का चार बार करना, 
चार प्रणाम करना, ऊध्त्र कायोत्सगं और २ उपवेशन इत्यादि 
अनुष्ठान किया जाता है जिसकी विशेष विधि शास्त्रों से 
समझनी चाहिये। वह सामायिक पहले शिक्षात्रतों में दूसरी 
प्रतिमा के स्वरूप बर्णन में कह आये हैं वहो यहां तीसरी प्रतिमा 


दिगम्बर परापरा में श्रावक-धर्म का स्वरूप ] [२४६ 


में विशेष रूप से की जाती है। बहां उसे पर्व के दिनों में करना 
था नित्य करना यह ब्रती की इच्छा पर छोड़ दिया था और 
वहाँ तीनों संध्याओं में करने का भी कोई खांस नियम न था। दिन 
में एक बार भो कर सकता था, और उसके अनुष्ठान में कभी 
अतिचार भी लंग जांता था| अब इस प्रतिमा में नित्य, चिकाल 
निरतिचार रूप से सामायिक करना आवश्यक होता है। 


9. चौथी प्रोषध प्रतिभा : 


प्रोषध का स्वरूप ऊपर शिक्षात्रतों में बता आये हैं। वहाँ 
इस व्रत में कभी कुछ त्रुटियाँ भी हो जाया करती थीं। और 
वहाँ ऐसा पक्का नियम भी नथा कि-हर पर्व में १६ पहर ही 
अनशन में बिताया जाबे। कभी-कभो धारणे-पारणे के दिन 
एकाशन न करके कैवल पं के खास दिनों में ही उपयास कर 
लिया जाता था। किन्तु इस चौथी प्रतिमा में प्रोषधन्रत पूरी 
शक्ति के साथ पूर्णरूप से पूरे काल तक निरतिचार पाला 
जाता है। 


४५. पांचणों सचित्तत्याग प्रतिमा : 


बनस्पत्ति के अधिकतया ८ अंग होते हैं-मूल, फल, 
शाक, शाखा, कू पल, कद, पुष्प और बीज । जो दयालु श्रावक 
वनस्पति के इन ८ अवयवों को सचित्त (हरो) अजस्था में नहीं 
खाता है और यथाशकक्‍य स्थावर काय को भी विराधना नहीं 
करता है, बह सचित बिरत पद का धारक होता है। 


६. छठी रात्िभत्तविरत प्रतिमा : 
अन्न, पान, खाद्य, लेह्य ऐसे ४ आहार के भेद हैं । धानन्‍्य 
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से बना भोजन रोटी-पुड़ी भादि अन्न कहलाता है। लड्‌डू, पेड़ा, 
बर्फी, पाक, मेवा, फलादि खाद्य कहलाता है। जल, दुग्ध, शबंत, 
आम्ररस, इक्ष रस आदि पान कहलाता है| चटनी, रबड़ी, भादि 
लेह्य कहलाता है। इन चार प्रकार के भोज्य पदार्थों को जीवों 
पर अनुकंपा करने वाला जो श्रावक रात्रि में नहीं खाता है वह 
रातजिभक्त विरत पद का धारक होता है। 


यद्यपि रात्रिभोजन जैसे महापाप का त्याग तो प्रथम 
प्रतिमा में ही हो जाता है किन्तु वहाँ कभौ-कभी रात्रि में जल, 
भौषधादिक ले लेता था और दुूततरों को रात्रि में भोजन जिमा 
भी देता था। वे सब ज्ञूटियां इस प्रतिमा में नहीं *हती हैं 
अथवा ग्रथांतरों में रात्रिभक्त दत का दूसरा अर्थ यह किया है 
कि-जिसके रात्रि में ही स्त्री सेवत करने का नियम हो, दिन में 
उसका त्याग हो वह रात्रिभक्तव्रत का धारी कहालता है। भक्त 
शब्द के भोजन और सेवन इन दो अर्थो को लेकर इस प्रतिमा 
का स्वरूप दो तरह से बताया गया है । 


७. सातवीं ब्रह्मचय प्रतिमा : 


जिस स्त्री के शरीर में कामीजन रति करते हैं, वह 
शरीर मल से उत्पन्न हुआ है, मल को पंदा करने वाला है. 
दुगं धित और मलों से भरा हुआ होने से घिनावना है। इस 
प्रकार के शरीर को देखकर जो श्रावक मंथुन कर्म से वि्क्त 
हुआ स्त्रीमात्र का त्याग कर देता है, वह ब्रह्मचारी सातवीं 
प्रतिमा का घारी होता है इस प्रतिभाधारी के परस्त्री सेवन का 


तो पहिले ही त्याग था। अब वह इस प्रतिमा में स्वस्त्री सेवन 
का भी त्याग कर देता है । 
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जो श्रावक नौकरी, खेती, व्यापारादि ऐसे आजीविकाओं 
को त्याग देता है जिनसे जीव हिंसा होती हो, वह आरम्भ त्याग 
पाम ८वीं प्रतिमा का धारी माना जाता है । 


छंयीं परिग्रह त्याग प्रतिमा : 


जिसके १० प्रकार के बाह्य परिग्रहों में ममत्व छूट जाने 
से जो संत्तोषपरायण बन गया है ऐसा श्रावक परिग्रह परिमाण ब्रत 
में जितने परिग्रह का परिमाण कर रक्‍्खा था उससे भी जिसके 
विरक्त भाव पैदा हो गये हैं। इसलिये उनमें से जो अल्प मूल्य 
के थोड़े बस्त्र-पात्रादि रखकर शेष का त्याग कर देता है, वह 
परिग्रह त्याग प्रतिमा धारी श्रावक माना जाता है। 


१०वों अनुमति स्याग प्रतिमा : 


इस पद का धारी श्रावक आरंभ, परिग्नह-ग्रहण, और 
विवाहादि लौकिक कार्यों को करना तो दूर रहा उनमें अपनी 
अनुमति भी नहीं देता है। वह ऐसा उदासीन रहता है कि-- 
परिवार के लोग इन कार्यों को करो या न करो उन पर उसका 
कोई लक्ष्य ही नही जाता है। इस प्रतिमा का धारी चैत्यालय में 
स्वराध्याय करता हुआ जब मध्याह्न वंदना से निपट जात्ता है उस 
वक्‍त बुलाया हुआ जाकर या तो अपने घर में भोजन करता है 
या अन्य साधर्भो के घर मे भोजन करता है। इस उद्द्दिष्ट 
भोजन को भी जल्दी से जल्दी छोड़ देने की भावना करता 
रहता है। 


२५२ ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


बृभृथों उद्दिष्ट त्याग प्रतिसा : 


इस पद को धारण करने के लिये घर छोड़ना पड़ता है 
और गुरु के पास जाकर ही यह पद ग्रहण करना पड़ता है। इस 
प्रतिमा का धारी अनुद्दिष्ट भिक्षा भोजन करता है, तपस्या 
करता है, गुरु के संघ में रहता है और खंड वस्त्र रखता है। 
खंडवस्त्र का अर्थ है या तो लंगोट मात्र रखता है या ऐसी एक 
छोटी चादर रखता है जिसे पैर पस्तार कर ओढी जाये तो पूरा 
शरीर ढका नहीं जा सके । इस प्रतिमा के धारी को उत्कृष्ट 
श्रावक कहते हैं। क्ष ललक भी इसी का नाम है। 


यहाँ तक श्रावक धर्म की सीमा है। इससे आगे निर्वस्त्र 
रूप में मुनि का धर्म शुरू होता है। इन प्रतिमाओं के विषय में 
विशेष यह समझना चाहिये कि-जो जिस प्रतिमा का धारी 
होता है उसे उससे नीचे की सब प्रतिमाओं का आचार पालना 
जरूरी होता है। 


आयु के अन्त में सभी तरह के आ्रावकों को सत्लेखना से 
मरण करना आवश्यक होता है । इस प्रकार यहाँ दिगम्बर जेन 
शास्त्रों के अनुसार संक्षेप में श्रावक धर्म का स्वरूप निरूपित 
किया भया है । 


२३ 


पं० टोडरमलजी का जन्मकाल तथा 
उनकी एक ओर साहित्यिक रचना 


प्राचीन हिन्दी गद्य के साहित्यकारों में पंडित प्रवर 
टोडरमलजी साहब का नाम सर्वोपरि है। यदि वे गोम्मट- 
सारादि सिद्धांत ग्रन्थों की वचनिका नहों बनते तो आज के 
जिज्ञासुओं को इतनी विशदता से सैद्धांतिक ज्ञान का लाभ नहीं 
होता । टीका ग्रन्थों के अतिरिक्त “मोक्षमार्ग प्रकाशक” जैसा 
हिन्दी में अपूर्व स्वतन्त्र ग्रन्थ लिखकर तो आप अपना नाम ही 
अमर कर गये हैं । 


आपके देहान्त की दुःखद घटना वि.सं. १८२४ के लगभग 
घटी है। इस घटना का वर्णन कवि बखतरामजी साह कृत 
“बुद्धि विलास” नाम ग्रन्थ में मिलता है। बखतरामजी मूलतः 
चाटसू के निवासी थे। तदुपरांत वे सवाई जयपुर में रहने 
लगे थे-- 


आदि चाटसू नगर के बासी त्तिनिकों जान । 
हाल सवाई जयनगर मांहि बसे हैं आन ॥ 


उन्होंने बुद्धि विलास को वि० सं० १८२७ में पूर्ण किया 


श्भ्ष्ट । [ +# जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


था ।७ अतः वे भी पं. टोडरमलजी के वक्त में ही हुये थे इसीसे 
उनकी मृत्यु घटना की उनको पूरी जानकारी थी | बुद्धि विलास 
में उन्होंने इस घटना का वर्णन “अथ कलिकाल दोषकरि 
उपद्रव वर्णन” ऐसा शीष॑क देकर हिन्दी छन्‍्दों में किया है। 
(पृष्ठ १५१) उनके कथनानुसार माधव सिंह जी के दक्त में 
जयपुर और उसके आस-पास वि० सं० १८१८ से लेकर १८२६ 
तक के समय में दि० जनों पर तीन बार घोर उपद्रव हुये हैं । 
वि० सं० १८१८ में राजा माधवर्सिहजी ने एक श्याम नाम के 
तिवाड़ी ब्राह्मण का राजगुरू के पद पर स्थापन किया था। 
अतः उसीने जनों पर उपद्रव किया, जिसमें अनेक जैन मन्दिरों 
का विध्वंस किया गया। यह जैँनों पर प्रथम उपद्रव था। 
उसका वृत्तांत इस प्रकार दिया है-- 


अमलराज को जैनी जहाँ, नाम न ले जिनमत को तहाँ ॥ 
अबावति (आमेर) में एक श्याम प्रभु के देहुरे। 

रही धर्म को टेक बच्यो सु जान्‍यो चमत्कृत ॥१२६४॥ 
कोऊ आधो कोऊ सारो, बच्यों जहां छत्री रखवारो। 

काहू में शिवमूरति धर दी, ऐसी मची श्याम की गरदी ॥१२६५।॥ 


यह विध्वंस लीला अधिक समय तक नहीं चल सकी । 
अकस्मात्‌ उप्त राजगुरु श्याम तिवाड़ी पर राजा ने कुपित होकर 
उसे देश से निकाल दिया । और राजाज्ञा ले जनायतनों की क्षति 
पूर्ति होकर पृ्॑ व॒त्‌ पूनः जेनी लोग अधिकाधिक धर्मोत्सव करने 
लग गये । उसीके परिणाम स्वरूप वि० सं० १८५२१ में जयपुर में 

७ यह ग्रन्थ “राजस्थान प्राच्यविद्या प्रतिष्ठान जोधपुर” 
में प्रकाशित हुआ है । मूल्य ३) र० ७१ नये पंसों में बहीं से मिलता है । 


पं० टोडरमलजी का जन्मकाल “” ] [ २५५ 


इन्द्रध्वज पूजा का ऐसा महान्‌ उत्सव किया गया कि जिसमें ६४ 
गज का लम्बा चौड़ा तो केवल एक चबूतरा ही मंडल रचना के 
अर्थ बनाया गया था। राज्य का भी तब उस काम में पूरा 
सहयोग था। ऐसा ब्र० रायमललजी की लिखी उस उत्सव की 
पत्रिका से जाना जाता है। जैनियों के ये समारोह तत्कालीन 
ब्राह्मण समाज को सहन नही हो रहे थे । इसलिये उनकी तरफ 
से जेनियों के विरुद्ध एक षड्यन्त्र रचा गया, जिसमें द्राह्मणों ने 
अपनी शिवसूर्ति उठाने का इल्जाम जैनों पर लगाकर राजा को 
जनों से विमुख कर दिया और राजा ने सख्त नाराज होकर 
जनों की पकड़ाधकड़ी की । तथा उनके प्रसिद्ध पं० टोडरमलजी 
को इस काम में अग्रुआ समझ कर उनकी हत्या करवा दी | यह 
जैनियों पर रोमांचकारी दूसरा उपद्रव था । तदनन्तर फिर जंसे 
तेसे जेनी लोग रथयात्रा के जछूस निकाल निकालकर नाचने 
कृदने लग गये तो उससे चिढ़कर अब के हजारों ब्राह्मणों ने 
मिलकर झूठझूठ ही शिव्श्ाति उठाने का दोष जेनों पर मढ़ कर 
बिना राजा को सूचित किये स्वय ही जैन मन्दिरों को छूटा और 
चहाँ की मूर्तियों का विध्वंस किया। जयपुर में जनों पर यह 
त्तीसरा उपद्रव वि० स० १८२६ में हुआ था। इस उपद्रव का 
हाल “बुद्धि विलास” में निम्न प्रकार लिखा है-- 


फुनि भई छब्बीसा के साल, 
मिले सकलहिज लघु रु विशाल॥। 
सबनि मतो यह पक्‍को कियो, 
शिव उठान फुनि दूषन दियो ॥१३०७॥ 


द्विजनन आदि बहु मिले हजार, 
बिना हुकम पाये दरबार। 


२५७ ॥] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भांग २ 


था।७ अतः वे भी पं. टोडरमलजी के वक्त में ही हुये थे इसीसे 
उनकी मृत्यु घटना की उनको पूरी जानकारी थी । बुद्धि विलास 
में उन्होंने इस घटना का वर्णन “अथ कलिकाल दोषकरि 
उपद्रव वर्णन ऐसा शीर्षक देकर हिन्दी छन्‍्दों में किया है । 
(पृष्ठ १५१) उनके कथनानुसार माधव सिह जी के वक्त में 
जयपुर ओर उसके आस-पास वि० सं० १८१८ से लेकर १५२६ 
तक के समय में दि० जनों पर तीन बार घोर उपद्रव हुये हैं । 
वि० सं० १८१८ में राजा माधवसिहजी ने एक श्याम नाम के 
तिबाड़ी ब्राह्मण का राजगुरू फे पद पर स्थापन किया था। 
अतः उसीने जनों पर उपद्रव किया, जिसमें अनेक जैन मन्दिरों 
का विध्वंस किया गया। यह जंनों पर प्रथम उपद्रव था। 
उसका वृत्तांत इस प्रकार दिया है-- 


अमलराज को जेनी जहाँ, नाम न ले जिनमत को तहाँ ॥ 
अबावति (आमेर) में एक श्याम प्रभु के देहुरे। 

रही धर्म की टेक बच्यों सु जानयो चमत्कृत ॥१२६४।॥ 
कोऊ आधो कोऊ सारो, बच्यों जहाँ छत्री रखवारो। 

काहू में शिवमूरति धर दी, ऐसी मची श्याम की गरदी ॥१२६५॥। 


यह विध्वंस लीला अधिक समय तक नहीं चल सकी । 
अकस्मात्‌ उस राजगुरु श्याम तिवाड़ी पर राजा ने कुपित होकर 
उसे देश से निकाल दिया । और राजाज्ञा से जनायतनों की क्षति 
पूर्ति होकर पूर्व बत्‌ पूनः जेनी लोग अधिकाधिक धर्मोत्सव करने 
लग गये । उसीके परिणाम स्वरूप वि० सं० १८२१ में जयपुर में 














७ यह ग्रन्थ “राजस्थान प्राच्यविद्या प्रतिष्ठान जोधपुर” 
में प्रकाशित हुआ है । मूल्य ३) रु० ७५ नये पंसों में वहीं से मिलता है । 


पंण टोडरमलजी का जन्मकाल * ] [ २५५ 


इन्द्रध्वज पूजा का ऐसा महान्‌ उत्सव किया गया कि जिसमें ६४ 
गज का लम्बा चौड़ा तो केवल एक चबूतरा ही मंडल रचना के 
अर्थ बनाया गया था। राज्य का भी तब उस काम में पूरा 
सहयोग था । ऐसा ब्र० रायमल्लजी की लिखी उस उत्सव की 
पत्रिका से जाना जाता है। जैनियों के ये समारोह तत्कालीन 
ब्राह्मण समाज को सहन नहीं हो रहे थे । इसलिये उनकी तरफ 
से जेनियों के विरुद्ध एक षड़यन्त्र रचा गया, जिसमें ब्राह्मणों ने 
अपनी शिवमूरत्ति उठाने का इल्जाम जनों पर लगाकर राजा को 
जनों से विमुख कर दिया और राजा ने सख्त नाराज होकर 
जनों की पकड़ाधकड़ी की । तथा उनके प्रसिद्ध पं० टोडरमलजी 
को इस काम में अगुआ समझ कर उनको हत्या करवा दी । यह 
जैनियों पर रोमांचकारी दूसरा उपद्रव था । तदनन्तर फिर जंसे 
तैसे जंनी लोग रथयात्रा के जल्ूस निकाल निकालकर नाचने 
कुदने लग गये तो उससे चिढ़कर अब के हजारों ब्राह्मणों ने 
मिलकर झूठसमूठ ही शिवमूरति उठाने का दोप जेनों पर मढ़ कर 
बिना राजा को सूचित किये स्वय ही जेन मन्दिरों को छूटा और 
चहाँ की मूर्तियों का विध्वंस किया । जयपुर में जंनों पर यह 
त्तीसरा उपद्रव वि० सं० १८२६ में हुआ था। इस उपद्रव का 
हाल “बुद्धि विलास” में निम्न प्रकार लिखा है-- 


फुनि भई छब्बीसा के साल, 
मिले सकलट्विज लघु रु विशाल।॥ 
सबधि मतो यह पक्‍को कियो, 
शिव उठान फुनि दूषन दियो ॥१३०७॥ 


द्विजनन आदि बहु मिले हजार , 
बिना हुकम पाये दरबार। 


२५६ ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


दोरि देहुरा जिन लिय छूटि, 
प्रतिमा सब डारी तिन फूटि ॥१३०४८॥। 


काहू की मानी नहिं कानि, 
कही हुकम हमको है जानि। 
ऐसी म्लेचछनहु नहि करी, 
बहुरि दुहाई नृष की फिरी ॥१३०४६॥ 


इस प्रकार प ० टोडरमलजी साहब का निधन समय तो 

एक तरह से निश्चित ही है । परन्तु उनका जन्म समय निश्चित 
नहीं है। जिससे हम यह नहीं कह सकते हैं कि मृत्यु के वक्‍त 
उनकी कितनी उम्र थो? पं० देवीदासजी गोधा ने अपने चर्चा ग्रंथ 
में उनका जन्म संवत्‌ १७६७ दिया है । उसमें भूल मान्नम पड़ती 
है। क्योंकि टोडरमलजी ने लब्धिसार की टीका वि० सं० १८१८ 
में पूर्ण की है। ऐसा उसकी प्रशस्ति में लिखा है। और ब्र० 
रायमल जी की चिट्ठी से यह जाना जाता है कि--टोडरमलजी 
ने गोम्मटसार लब्धिसार, क्षपणासार और त्रिलोकसार इन चार 
ग्रन्थों की टीका तीन वर्ष में बनाई है। त्रिलोकसार को छोड़ 
शेष ३ ग्रन्थों के संशोधन, प्रतिलिपि उतरवाने आदि कार्यों में 
अगर हम २ वर्ष का काल और मान लें तो इसका अर्थ होता है 
उन्होंने वि० सं० १८१३ में टीकाओं का रचना शुरू किया था । 
टीकाओं के रचने के पूत्रे उन्होंने इन ग्रन्थों का एक दो वर्ष तक 
मनन चिन्तन भी किया ही होगा। ऐसी हालत में गोम्मट- 
सारादि ग्रन्थों के पडन का समय उनका वि० सं० १८११ तक 
पहुँच जाता है। अगर हम उनका जन्म समय वि» सं० १७६७ 
को ही सही मान लेते हैं तो इसका मतलब यह होता है कि वे 
१४ वर्ष की उम्र में ही सिद्धांत शास्त्रों का मनन करने जैसे हो 
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शये थे इतनी छोटी उम्र में ही बद्धि का इतना विकास नहीं हो 
सकता है कि जो थे सिद्धांत के रहस्यों का उद्घाटन कर सकें । 
अगर ऐसी बात होती तो ज्र० रायमलजोी अपनी चिट्ठी में जहाँ 
टोडरमलजी की अन्य-अन्य प्रशंसा लिखो है वहाँ वे यह भी 
जरूर लिखते कि उन्होंने इतना विशाल ज्ञान छोटी उम्र में ही 
पा लिया था सो तो रायमल्लजी ने कह्दों ऐसा लिखा नहों है । 
उत्टे उन्होंने तो 'इन्द्रध्वजोत्सव की पत्रिका में यह लिखा है कि 
“टोडरमलजी की इच्छा और पाँच सात्त शास्त्रों की टीका करने 
की है सो ऐसा तो आयु की अधिकता होने पर बन सकेगा # 
इससे यही फलित्ता्थ निकलत्ता है कि यदि गोम्मटसारादि की 
टीका रचनेके वक्‍त उनकी उम्न१८्वर्ष करीबकी होती तो रायमल 
जी ऐसा नहीं लिखते | अतः उनका जन्मकाल जो ऊपर चि० सं० 
१७६८७ दिया है वह ठोक नही है। आभास कुछ ऐसा होता है 
कि १७४६७ की जगह १७७६ हो सकने को संभावना फी जा 
सकतो है। किसी प्रतिलिपिकार के हवारा प्रमाद से ७६ की 
संख्या ८७ लिख दी गई । इसको गलत मानने में एक हेतु यह 
भी है कि पं० टोडरमलजी कृत गोम्मटसार पूजा का निर्माण 
महाराजा जर्यासह के राज्यकालमें होना लिखा है | बुद्धविलास 
में जयपुर राजवंश के राजाओं की क्रमवार नामावली दी 
है उसमें लिखा है कि- राजा जयसिंह के ईश्वरसिह और 
माधवर्सिह ये दो पुत्र थे (पृष्ठ २६) छोटे पुत्र माधवर्सिह को 


जूट भाई रायमल्लजो ने एक जगह अपने परिश्रय में षं० टोडर 
मलजोी को गोम्मटसारादि की टीका बनाने फ्री प्रेरणा देते हुए लिखा है, 
“तुम या ग्रन्थ की टीका करते का उपाय शीघ्र करो आयू का भरोसा 
है नही” । 
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रामपुरे का राज्य दिया गया और जयसिंह के बहुत वर्ष राज्य 
किये बाद ईश्वरसिंह को राजगदुदी मिली । ईश्वरसिंह के बाद 
भाधवर्सिह रामपुरे से आकर जयपुर के राजा बने । यह वर्णन 
बुद्धिविलास में निम्न प्रकार किया है-- 


भये भूप जयसाहि के पुत्र दोय अभिराम । 
ईश्वरसिह भये प्रथम लघु माधव्सिह नाम ॥१६८॥। 
रामपुरी दुर्गे भान को ताको लेके राज । 
दोनो माधवर्सिह को संगि दिये दल साज ॥१६४६।। 
बहुत वर्ष लों राज किय श्री जयसिंह अवनीप । 
जिनिके पटि बेठे सुदिनि ईश्वरसिह महीप ॥१७०॥ 
बहुरि पाट बैठे नृपति रामपुरे ते आय । 
भाई माधवर्सिह जू दुर्जन को दुखदाय ॥१७३॥ 


इस विवरण से जाना जाता है कि जयमसिह के बाद 
जयपुर में ईश्वरसिह ने राज्य किया और उनके बाद माधवर्सिह 
ने राज्य किया। माधवर्सिह का राज्यकाल बि० स० १८११ से 
१८२४ तक का माना जाता है। साधवर्सिह के राज्यकाल में ही 
टोडरमल्ल जी ने गोम्मटसारादि ग्रन्थों की टीकारये रची हैं। 
जयसिह का राज्यकाल वि० सं० १७५६ से १८०१ तक का 
माना जाता है। जबकि गोम्मटसार की पृजा को पंडित जी ने 
जयसिह के राज्यकाल मे लिखा है तो उनका जन्म स. १७६७ में 
होना कंसे बन सकता है? जयसिह के आखिरी राज्यकाल तक 
ही जब उनकी उम्र ४ वर्ष की थी तो इस उम्र में साहित्यिक 
रचना कैसे हो सकती है ? अतः सं० १७६७ में उनका जन्म 
मानना सरासर असंगत है । गोम्भटसार की टीका लिखने से 
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पुत्र ही उसकी पूजा बनाना तो असंगत नहीं कहा जा सकता। 
क्योंकि ऐसा तो उनकी गोम्मटसार के प्रति विशेष भक्ति होने 
से भी हो सकता है । 


दूसरी बात यह है कि महावीर जी अतिशयक्षेत्र से 
प्रकाशित “राजस्थान के जन शास्त्रभंडारों की ग्रन्थसूची”” के 
३रे भाग के पृष्ठ १६१ पर पं० टोडरमलजी कृत आत्मानुशासन की 
टीका का रचनाकाल वि० सं० १७६६ भादवायुदी २ लिखा है । 
इससे भी उनका जन्मकाल सं० ११७६७ मानना गलत सिद्ध होता 
है । इस वक्‍त तक यदि हम पंडित जी की उम्र १७-१८ वर्ष की 
भी मान लें तों हमने जो ऊपर उनका जन्म सं० १७७८ की 
कल्पना की है वह ठीक माक्कषम देता है। इस ऊहापोह से यह 
सिद्ध होता है. कि जब दुर्घटना से उनकी मृत्यु हुई तब उनकी 
उम्र ४५ वर्ष के करीब थी। ६) 





धुत १७८७ को जगह १७६७ भी संभव है । ६ को गलती से 
है| पढ़ा गया है पं० देबीदास जी गोधा ने सिद्धांतसार सग्रह की अपनी 
भाषाटीका के अन्न में लिखा है कि “ पं० टोडरमलजी महा बुद्धिमान 
के पास शास्त्र-श्रवण का अवसर सिला | प० टोडरमलजी के बड़ पुत्र 
हरिएचन्दजी ओर छोटे पुत्र गुमानीरामजी भी उस वक्त थे दोनों महा 
बुद्धिमान कुशल वक्ता थे जिनके पास भी शास्त्रों के अनेक रहस्य ज्ञातकर 
ज्ञान प्राप्त किया” (देखो वीरबाणी वर्ष २३अक ५! इस वक्त को अगर 
हम श्री प० टोडरमलजोी की मृत्यु से कम से कम दो वर्ष पूर्व भी अर्थात्‌ 
१८२२ भो मान लें त्तो उस वक्त उनके दो बड़े-बड़े विद्वान पन्र के 
जिनकी आयु ३०-३५ वर्ष भी मान लें तो उस वक्त पं० टोडरमलजी 
की आयु ५५ वर्ष के करीब अवश्य होनी चाहिये अतः कम से कम 
१७६७ में उनका जन्म संवत्‌ मानना ठीक होगा । 
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अब तक उनकी ११ रचनाओं का पता लगा है। उनके 
नाम कालक्रम से इस प्रकार हैं- 


आत्मानुशासन टीका, गोम्मटसार पूजा, रहस्यपूर्ण 
चिट्ठी, गोम्मटसार जींवकांड-कर्मेकांड टीका, लव्धिसार- 
क्षपणासार टीका, अर्थ॑संदृष्टि, त्रिलोकसार टीका, मोक्षमार्ग 
प्रकाशक और पुरुषार्थ सिद्ध युणाय टीका। इनमें से पिछली दो 
रचनायें अपूर्ण हैं। वि० सं० १५२१ में लिखी इन्द्रध्वजमहोत्सव 
की पन्निका में ब्र० रायमल्लजी ने मोक्षमार्ग प्रकाशक का उल्लेख 
किया हैँ अतः यह भ्रन्थ उस वक्त बन रहा था। इसी बीच पंडित 
जी पुरुषार्थ-सिद्ध युपाय की टीका भी बनाने लग गये थे और 
अकस्मातु ही वि० सं० १८२४ के करोब वे मार दिये गये + 
फलत: उनको दोनों ही रचनायें अधूरी रह गईं। उममें से 
पुरुषार्थंसिड युपाय की उनकी अघूरी टीका को तो पं» दौलत 
राम जी ने वि० सं० १५२७ में जयपुर में पूर्ण कर दी । उस वक्त 
वहाँ पृथ्वीसिंह का राज्य था परन्तु मोक्षमार्ग प्रकाशक उनका 
स्वतंत्र ग्रन्थ होने के कारण पूरा नहीं किया जा सकता हे । 


इन ११ रचनाओं के अलावा एक 7२वीं रचता उनकी और 
मिली है वह है हिन्दी गद्य में समवश रण का वर्णन । यह रचना 
उन्होंने त्रिलोकमार की टीका पूर्ण किये बाद की हैं और हस्त- 














(] अजमेर के शास्त्रभंडार में “सामद्विक पुरुष लक्षण" ग्रंथ की 
९ हस्तलिखित प्रति है उसके अन्त में लिखा हुआ है 'सं० १७६३ 
आदवासुदी १४ के दिन जोबनेर में प॑ं० टोडरमलजी! के पठनाथे 
प्रतिलिपि को गई” । इन सब प्रमाणों से स्पष्ट प्िद्ध है कि उतका जन्म 
१७४७ में मानना और उनकी मृत्यु अल्पायु में मानना निर्तात गलत है ॥ 
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लिखित त्रिलोकसार की प्रतियों में उनके साथ लगी हुई उपलब्ध 
होती है। न मालृम मुद्रित त्रिलोकसार में वह कैसे छूट गई है ! 


समवशरण का यह वर्णन हस्तलिखित & पत्रों अर्थात १८ 
पृष्ठों में किया गया है। उसका आदि भाग ऐसा है - 


बहुरि अठ आगे ध्मेसंग्रह श्रावकाचार वा आदि पुराण 
वा हरिवंश पुराण वा त्रिलोकप्रज्ञप्ति, यां के अनुपार समोशरण 
का वर्णन कब्यि हैं सो हे भव्य त्‌' जाणि। 


दोहा-- 
अशरण शरण जिनेश को समवशरण शुभ थान । 
ताकी वर्णन जानि तुम पावहु चेन सुजान ॥ 


थीच का कुछ अंश -- 

बहुरि जिस प्रकार यहु अवर्सपणीकाल विष तोर्थ करनि 
के घढता क्रम लिये वर्णन किया तैसे उत्सपिणीकाल विद बधता 
क्रम जानना । बहुरि विदेह क्षेत्र बिबे प्रथम तोर्थंकरवत्तु जानना । 
ऐसे समचशरण विषे रचना वा प्रमाण वर्णन त्रिलोक प्रज्ञप्ति, 
धर्मसंग्रह, समवश् रण स्तोच्रादिक की अपेक्षा लिखा है। बहुरि 
कोई रचना वा प्रमाण का व्णन केई आचाये अन्य प्रकार कहे 
हैं। जेसे कोई सर्वे ठोर्थकरनि के समघशरण भूमि का प्रमाण 
चारह योजन ही कट्टे हैं। अर केई प्रसाद भूमि की रचना न कहे 
है। इत्यादि रचना प्रमाण दिषे विशेष है सो हमारी बुद्धि सत्य 
असत्य निर्धोॉर करने की नाही तातें केवली देख्या है तैसे 
प्रमाण है ।' 


'कोई ऐसा जानेगर कि भगवान के तो इच्छा नाहों4 
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इच्छा बिना कैसे डग भर॑ अर कसे ऊठे बेठे ? ताका उत्तर- 
भगवान्‌ के इच्छा ना ही यह तो सत्य है परन्तु भगवान्‌ के 
शरीरादि वा चार अधातिया कम बैठा है ताका निमित्त करि 
मन वचन काय योग पाइये हैं। तासों हो भगवान्‌ के मनका 
प्रदेश का चंचलपना वा वाणी का खिरना, वा शरीर का उठना 
बेठना वाडग भरना संभव है, बामें दोष नाहीं। जायगां- 
जायगां ग्रन्थ विष कहा है |” अन्तिम अंश-- 


'ऐसे बिहारकर सहित समवशरण का वर्णन सम्पूर्ण । 


इति श्री त्रिलोकसार जी श्री नेमीचन्द्र आचाय कृत मूल 
गाथा ताकी टीका संस्कृत का कर्त्ता आचार्य ताकी भाषा टीका 
टोडरमलजी कृत सम्पूर्णम्‌ ।' 


इस प्रकार पं० टोडरमललजीसाब की यह भी एक स्वतंत्र 
कृति मालूम पड़ती है। झुद्धित त्रिलॉकसार के साथ इसके 
प्रकाशित न होने से लोग उनकी इस क्रति को भूल बंठे हैं । 





२४ 


क्या 'पउमचरिय” दिगम्बर ग्रंथ है ? 


विमलसूरिक्षत प्राकृत प्मोंमें एक 'पठमचरिय तामका 
ग्रंथ है । जिसे १८ वर्ष पहिले 'ज॑नधम प्रसारक सभा भावनगर' 
ने छपाया था और जिसका संशोधन प्रोफेसर हमेनजेकोबी जर्मन 
ने किया था। यह ग्रन्थ ११८ पर्वो में विभक्त है जिसमें मुख्यतया 
रामरावण की कथा है एक तरहसे इसे प्राकृत जेन रामायण 
कहना चाहिये । ग्रन्थ के अंतमें उसका निर्माण समय इस प्रकार 
लिखा है-- 


पंच्रेच 4 वाससथा दुसमाएं तोसवरिससंजुत्ता। 
चीरे सिद्धिमुचणए तओ निश्रद्ध इस चरियं ११०३४ 


इस गाथापरसे ऐल्हिासिक विद्वान इसे वीर निर्वाण 
संवत ५३० ( विक्रम संवत ६० ) में बना बताते हैं। इससे यह 
ग्रंथ बहुत ही प्राचीन मान्म होता है। समग्र जैन संप्रदाय में 
इतना प्राचीन कथा ग्रंथ अभी कोई उपलब्ध न हुआ होगा | इस 
ग्रंथ के कर्ता अपना परिचय ग्रंथांत में इस प्रकार देते है-- 


राहू नामायरियो ससमयप रसमयगहियसब्भावो 
विजओ य तसस सोसो नाइलकुलवंसनंदियरों ॥११७॥ 
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सोसेण तस्स रह्य राहुबचरिय तु सुरिविभलेण । 
सोऊरणं पुव्वगए नारायणसोरियरियाइ ॥११८५॥॥ 


इन पद्योंमें यह सूचित किया है कि स्व समय पर समयमें 
सदभाव रखनेवाले “राहू! नामक आचाये के एक नागिलवंशज 
विजय! नामके शिष्य थे। उनके शिष्य 'विमलसूरि ने यह 
रामच रित्र रचा है। 


ग्रन्यकी अंतिम संधिसे यह भी प्रगट होता है कि इस 
ग्रन्थके कर्ता पूर्व धारी थे। वह सन्धि इस प्रकार है-- 


/इद नाइलवंसदिणयर _ राहुसूरिपसीसेण पृथ्वहरेण 
विसलायरियेण विरइय सम्मत्त पठमचरियं। 


नागिलवंशके सूर्य जो राहुसूरि उनके प्रशिष्य परवेधारी 
विमलाचार्य रचित पठमचरिय समाप्त हुआ । 


अपने दिगंबर संप्रदायमें रविषेणाचार्यक्ृत पदुमचरितकीो 
भाषा बचनिकाका, जो पद्मपुराणके नाम से मशहूर है काफी 
प्रचार है। उसके बाबत मैं बहुत दिन पहिलेसे खुन रहा था कि 
यह प्राकृत पठमचरियसे मिलता हुआ है। अब जब कि वह 
पद्मचरित माणिकचन्द्र ग्रन्थ माला द्वारा सूल संस्कृत में छपा 
तो उसे पठमचरिय से मिलाने का सुझे अवसर मिला । इसीके 
साथ मैंने हेमचन्द्राचायेक्रत श्वेतांबर जेन रामायणका हिन्दी 
अनुवाद तथा सब्र पं० दौलतरामजीकृत पदुमपुराण बचनिका 
को भी साथ २ मिलान किया है ! 


इस प्रकार चार ग्रन्थोंको परस्पर निरीक्षण करने से मुझे 
कितनी ही नई बातें जानने में आई हैं। और वह भेद भी कितने 
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ही अंशों में खुल गया है जो अबतक चला आ रहाथा कि 
“यह पउमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है या श्वेताम्वर' । 


जेन हिंतेषी भाग ११ में जैन समाजके ऐतिहासज्ञ विद्वान 
पं० नाथूरामजी प्रेमीका इस सम्बन्धमें एक लेख प्रकाशित हुआ 
था जिसमें इस ग्रन्थको उस समयका अनुमान किया है जिस 
समय जैनधर्म में श्वेतांबर दिग्ंबर भेद ही न हुए थे। साथ हो 
उन्होंने लिखा था कि “मैं इसे रविषेणके पदुमचरितसे मिला 
रहा हूं। दोनों संप्रदाय सम्बन्धी कोई खास बात इसमें निकलेगी 
तो वह आगे प्रकट कर दी जायेगी” । इसके बाद फिर कभी इस 
सम्बन्ध में उन्होंने लिखा था नहीं यह मेरे देखनेमें नहों आया । 
संस्कृत पद्मचरितकी भूमिका भो उन्होने लिखी पर वहाँ भी 
प्रेमीजीने एतद्विषषयक कोई प्रकाश नहीं डाला । इसके अलावा 
खंडेलवाल जेन हितेच्छुमें भी किसी विद्वानने इस सम्बन्धमें लेख 
छपाया था। जिसमें पठमचरियको दिगभ्बर ग्रन्थ सिद्ध करने 
की चेष्टा की थी । यह बात उन दिनोंको है जब “हिलेच्छु' के 
सम्पादक पं० पबन्‍नालालजोी सोनी थे । 


मैंने जो इसका यत्किचित्‌ तुलनात्मक ढंगसे निरीक्षण 
किया है उससे मैं इस नत्तीजेपर पहुँचा हूं कि 'यह ग्रंथ न तो उस 
चक्तका कहा जा सकता है जिस वक्‍त कि जेनधर्ममें दिगम्बर 
शवेतांबर भेद ही न हुए थे, और न यह दिगम्बर ग्रन्थ हो है। 
यही सब खोज आज मैं पाठकोंके सामने रखता हूं । 

यों तो पदमचरितमें जो कुछ है वह सब पठमचरिय के 


अनुसार ही है। दोनों ग्रन्थोंका रचनाक्रम शब्द और भाव 
विन्यास अधिकांशमें समानरूपसे पाया जाता है। ऐसा मालूम 
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होता है कि पठमचरियको सामने रखकर ही उसकी छाया के 
आधारपर कुछ अधिक विस्तार से पदुमचरित रचा गया है। 
यहाँतक कि दोनों का नाम भी एक ही है # प्रकृत में जिसे 
पउठमचरिय कहते हैं उसका हो संस्कृतनाम पद्मचरित है। 
नमूने के तौर पर दोनों के कुछ अंश यहाँ लिख देता ठीक 
होगा-- 


देहूं- रोगाइण्णं जीयं॑ तडिविलसियं पिव अणिच्च॑ । 
नवरं कव्वगुणएसो जाब य ससिसुरगहचक्क ।१७॥ 
अल्पकालभिदं॑ जंतो:  शरोरं॑ रोगनिभंरस । 
यशस्तु. सत्कथाजन्स यावच्चंद्राकंतारकसु ॥२५॥॥ 
ते नाम होंति कण्णा जें जिगवरसासणम्सि सुहृपुण्णा । 
अन्ने विदूसगस्स द दारुसया चेव निस्मविया ॥१४॥ 
सत्कथाघवणों यो च अ्रवणो तो मतो मम । 
अन्यों... विदृषकस्येव श्रवणाका रधारिणो ॥ ८ ८॥ 
त॑ खेब उत्तमंगं ज॑ धुम्सइ वण्णणांइ सामन्‍्ने । 
अन्न॑ पुण ग्रुणटहिय॑ नालियरकरंकर्य खेव ॥२०॥ 
सच्चेष्टावणेनावर्णा घूर्णते यत्ष  सृद्धंनि । 
अयं मूुर्धान्यमूर्द्धा तु नालिकेरकरंकवतु ॥२४ं॥ 
जे वि य सममुल्लायं भर्णति ते उत्तमा इहं ओट्ठा ॥ 
अन्नें. सुसजलुगा पट्ठोसंबुक्कसमसरिसा ॥२४॥ 





पीते रविषेण ने विमिलसूरि की शैली को यहाँ तक अपनाया है 
कि--पउमच्तरिय, में जहाँ पर्वान्त मे विमल, शब्द दिया गया है वहां 
फ्दट्मचरित में रविधेण ने रवि, शब्द का प्रयोग किया है। दोनो के 
उद्देश्यों के नाम तक छुक हैं । 
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श्रष्टावोधह्ो व तावेव यो सुकीतंनवतिनों । 
न शम्वूकास्यसंभुक्तजलो का पृष्ठुसस्निघों ॥३१॥ 
तं पिव्य इबद पहाण मुहकमल जं गुणसु तत्तिल्ल । 
अन्न॑ बिल व भण्णद भरियं चिय दन्तकोडाणं ॥२६॥। 
मुखं श्रयः परिप्राप्तेमु ख मुख्यकभारतं । 
अन्यत्त सलसंपूर्ण दंतकीटाकुल बिलस्‌ ॥३३॥ 
जो पढइ सुणइ पुरिसों सामण्ण उज्हमेइ सत्तोए । 
सो उत्तमो हु लोए अन्नो पुण सिष्पियकओ व ॥२७॥ 
चदिता योज्यवा थ्रोता श्रयर्ता वचसां नरः। 
पुसानु स॒ एवं. शेषस्तु शिल्पिकल्पितकायवत्त ॥३४॥ 


ये सब पद्च दोनों ही ग्रंथके प्रथम पके हैं | इनमें जो 
संस्क्ृतके हैं वे पद्मचरितके हैं और प्राकृतके हैं बे पठमचरिय 
के । आगेके पर्वोका भी प्रायः यही हाल है । इतना साहश्य होते 
भी कहीं २ कुछ कथनभेद भी दोनोंमें पाया जाता है। जिसकी 
तालिका बतौर नमूनेके नीचे दी जाती है-- 


“पंठमचरियतें 


१--'विद्य ह ष्टू मोक्षयया” पर्व ५! 
२-अजितनाथको दीक्षा लिये बाद १२ वर्षमें केवलज्ञान हुआ । 
पर्व ५! 
३-कैकईके भरत, शरत्रुष्न दो पुत्र हुये, दशरथके त्तीन ही 
राणिये लिखी हैं-सुप्रभा नामकी चौथी राणीका उल्लेख 
नहीं है । पर्व २५! 
४-अतिवीयंको पकड़ने के लिये रामलक्ष्मणके नृत्यकारिणीका 
स्वांग भवनवासिनी देवीने बनाया । वे ३७! 
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2, - बाहुबलीकी राजधानी 'तक्षशिला' है । पर्व ४ 
६- संस्थानका जिकर हो नहीं । 

७--रावणकी मृत्यु ज्येष्ठक्ृष्णा ११ को हुई । पर्व ७३ के अंतमे' 
८७-- रावण लक्ष्मण चौथे नरक गये पर्व ११८! 


*वद्मचरितमें”? 


१--विद्यू ट्ृष्ट्‌ स्वर्ग गया । 
२- चौदह वर्ष बाद केवलज्ञान हुआ । 
३ - सुप्रभाराणीके शन्रुध्न और केकईके भरतका जन्म हुआ । 
दशरथके चार राणियें थीं जिनके चारों पुत्र हुये । 
४--नृत्यकारिणीका रूप स्वयंने बनाया । भवनवासिनीका 
उल्लेख ही नहीं है । 
५४-बाहुबलीकी राजधानी 'पौतनापुर” है । 
६- रामचन्द्रजीके न्यग्रोधपरिमंडल संस्थान लिखा है । 
'पर्वे ४४ 
७--मितीका कोई उल्लेख नहीं है ॥ 
४--तीसरे नरक गये 'पर १२३ 


इन्हें भादि लेकर कुछ और भी जहां-तहाँ सूक्ष्म फर्क है 
जो विस्तारभयसे छोड़े जाते हैं। दोनोंकी पदसंख्या भी समान 
नहीं है । पठमचरियमें १९८ और पदुमचरितमें १२३ पद हैं। 
किन्तु इसके कारण कथनमें रंचमात्र भी भेद नहीं पड़ा है। सिर्फ 
कंथनके विभाग करनेमें फर्क है। उसमें भी ५५ पदतक तो दोनों 
एक हैं। आगे ५६, ६७, ६८६, और १०७, ११२रवां ये ५ पर्व 
पदुमचरितमें बढ़ाये गये हैं । 


मे तो हुई अन्य २ बातें। अब में पाठकोंको पठमक्तरियमें 
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से वे बातें बतलाता हूं जो इसे श्वेतांबर ग्रन्थ होना सिद्ध 
फरती हैं । 
पुराने विद्वानोंने जो दिगम्बर श्वेताम्बरके ८४ अन्तर 
छांटे हैं उनमेंसे कितने ही अन्तर इस पउमचरियमें पाये जाते 
हैं। जेसे-भगवान्‌की भाताफो चौदह स्वप्न दीखना, हरिवंशकी 
उत्पत्ति भोगभूमिज थुगलसे होना, स्वर्गोकी संख्या १२ मानना 
और चक्रवर्तोके ४६६ हजारसे कम राणियें बताना। ये सब बातें 
पउमचरियके निम्न पद्योंमें देखिये-- 
१-- अह सा सुहं पसुत्ता रणणीए पच्छिमस्मि जामस्सि । 
पेच्छइ जडदस सुमि्ण पसत्यजोगंण कललाणो ॥१२॥ 
पव २१ 
अथें- मुनिसुत्रतफी मात्ताने राध़िके पिछले प्रहरमें १४ 
स्वप्न देखे । 

२- सोयल जिणस्स तित्थे सुमहों नामेण आसि महिपालो । 
कोसंबीनयरोए तत्येष य दोरयकुबिदों ॥ २१ 
हरिऊण तसस भमहिल बणमालं नाम नरबंइ तत्थ। 
भुज्जद सोगसमिद्ध रईए समय अणंगो व्व ॥ दे ॥। 
अह अन्‍न्नया नॉरिंदों फासूयदाणं सुणिस्स दाउण। 
असणिहओ उवबन्नो महिलासहिओ ये हरिवासे ॥७॥ 
कंताबविओयदुहिओ पोशिटलयसुणिस्स परायमूलस्सि+ 
घेत्तणय पथ्वज्स॑ कालगओ सुरवरों जाओ ॥ ५ ७४ 
अवहिविसएण नाओ देवो हरिवंस?<संभव भिहुणं। 

अवहरिऊणय तुरिय चपानयरम्सि आणेइ ३ ६ ॥॥ 


लीन ---- «-->ल-+««««+मन "नमन कोन पनीययय«ननन नम तनाव कनमन के अत वि.०-+-3०७-कन-»- 3०० 





'हरिवंस' पाठ अशुद्ध है गल्तीसे छप गया मालूम होता है 
'हरियास' पाठ चाहिमे, हरिवंश तो अभी पैदा ही नहीं हुआ तब उसमे 


२७० | [ # जैन निबन्ध रत्तावली भाग २ 


हरिवाससमुप्पन्नो जेंण॑ हरिऊूण आणिओ इहईं। 
तेणं चिय हरिराया विक्खाओ तिहुयणें जाओं॥ ७ ॥ 
पर्व रद वां 


अर्थ-शीतलनाथके तीथमें को्सांबी नगरीमें एक सुमुख 
नामका राजा हुआ | वही 'वीरक' कुविद# (जुलाहा) रहता 
था। उसकी वनमाला स्त्रीको राजाने हरकर उसके साथ काम- 
देवके समान भोग भोगने लगा । एकदिन राजाने मुनिको प्रासुक 
दान दिया और वह वज्ञपातसे मरकर स्त्री सहित हरिवर्ष 
( भोगभूमिक्षेत्र ) में पैदा हुआ । वह बीरक भी स्त्री वियोगसे 
दुखी हो पोट्टिल (प्रोष्टिल) मुनिसे दीक्षा ले मरा और देव 
हुआ । अवधिज्ञानसे जानकर वह देव हरिवर्षमें उत्पन्न उक्त 
जोड़ेको हरकर चंपानगरीमे लाया। हरिवषंमे पैदा हाने और 
वहांसे हरकर लानेके कारण वह हरि राजाके नामसे विख्यात 
हुआ (आगे उसीसे हरिवंश चला) । 


३: सो हम्मीसाण सण कुमार माहिदबभलोगो ये । 
लंतयकप्पो य तहा छठ॒ठो वि य होइ नायथ्बों ॥३५॥ 
एत्तो य महासक्करो सहसारो आणवो तह य चेव । 
तह पाणओं य आरण अच्चुयकप्पो य बारसमों ॥३६॥॥ 

पे ७४५ 





जन्म कंसे बताया जासकता है? गाथा ४ व ७ में 'हरिवास' पाठ है 
जत: यहां भी वही होना ठीक है । 

हट इसने मुनि दीक्षा ली है, जुलाहा आम तौर पर नीच जाति 
होता है इसीलिये पदमचरितमें बौरकको वणिज लिखा जान पढ़ता है । 
शूद्र दीक्षाका यह भौ दोनों ग्रन्थोंमें सांप्रदायिक खास भेद हो सकता है। 


क्या पठम॑चरिय दिगम्बर ग्रन्थ है * ] [ २७१ . 


अर्थ-सौधम, ईशान, सनत्कुमार, महिंद्र, ब्रहमलोक, 
छठवां लांतव कल्प, आगे महाशुक्र, सहख्लार, आनत, प्राणत, 
आरण और बारह॒वां अच्युत, इस प्रकार १२ कल्प है । 


४-- “सपरोवि चकक्‍्कवट्टो चठसट्5सहस्सजुबइकयविह॒वो 
॥ ६६८ | पव ४ 


संगर चक्रीके चौसठहजार स्त्रियोंका विभव था (पत्र ७ 
में भी इतनी ही राणियें लिखी हैं) 


इस प्रकारका कथन श्वेताबर सम्मत हैं। इसीलिये 
रविषेणके पदमच रितमें उन्हीं पर्वों और उन्हीं प्रकरणोमे बदले- 
कर लिखा गया है। जैसे चोदहके स्थानमें १६ स्वप्ने, १२ के 
स्थानमें १६ स्वगं, और चौसठ हजारकी जगह चक्रीके ६६ हजार 
राणियें। हरिवबंशकी उत्पत्तिके सम्बन्धमें भी बदलनेको चेप्टा 
की गई पर वह पूरी तौरसे बदला न जासका । जसा कि पदुप- 
चरितके निम्न श्लोकोंसे प्रकट है -- 


जिनेन््र दशमे नोते राजासोत्सुमुख् तिः। 
कोशांग्पामपरोडत्रेव * बंणिजो वोरकश्र्‌तिः ॥२॥ 
हत्वा तद्दथितां राजा शित्वा काम यथेप्सितें । 
देत्वा दाने विरागाणां पुरे हरिपुरसंज्ञके ॥३॥ 
उत्पस्नों दंपती क्रोडां कृत्वा रुक्सर्शोर ययों । 
तत्रापि दक्षिणश्रण्यां भोगभुमिमशिक्रिय्त्‌ ॥४७ 
वयिताविरहांगारदग्ददेहस्तु बोरकः १ 
त्पसा देवतां प्राप देवबोनिवहसंकुलमु ॥५॥ 
विदित्वावधिना देवों वेरिणं हरिसंभवं । 
भरतेडतिप्ठ॒पद्मातं दुर्मति पापधीरिति ॥६॥ 


रछर ] [ # जंन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


यतोधसो हरित: क्षेत्रादानीतो भार्यया सम। 
ततो हरिरिति व्याति गतः सर्वत्र विष्टपे ॥आा 
“वर्ण र१ृवां 

इनमें लिखा है कि--दशर्वे तीर्थकरके तीथंमें कौशांबीके 
राजा सुघुखने वीरक सेठकी स्त्रीको हरकर उसके साथ भोग 
भोगा। फिर गुनिदान दे मरकर हरिपुरमें दंपति हुये, जो 
विजयाद्ध की दक्षिणश्रेणी में क्रीड़ाकर भोगभूमिमें पहुँचे। उधर 
बीरक स्त्रीवियोगसे दग्ध हो तप कर देव हुआ । अवधिज्ञानसे 
हरि (?) में पेदा हुआ | वेरीको जानकर उसे भरत क्षेत्रमें ले 
आया । इस प्रकार वह पापबुद्धि दुर्ग तिको गया। क्‍योंकि वह 
हरिक्षेत्रसे भाया सहित लाया गया जिससे लोकमें हरि” इस 
नामसे विख्यात हुआ । 


कहनेकी आवश्यकता नहीं कि पदुमचरितका यह कथन 
कितना अस्पष्ट और संदिग्ध है। श्लोकोंकी रचना भी विलक्षण 
हो गईहै। चौथे श्लोकपदोंका एक दूसरेसे सम्बन्ध ही नहीं 
मिलता । छठवें श्लोकमें हरिके साथ पुर शब्द भी उड़ भया है । 
और भी विचारिये-“राजा सुमुख और उसकी रखेल स्त्रीका 
हरिपुरमें दंपति उत्पन्त होना” यह कथन कितना भ्रमपूर्ण है। 
मरकर दंपति होना तो भोगभूभिमे ही संभवही सकता है । कमे- 
भूमिमें तो दोनों ही अलग २ मातापिताओंके यहाँ जन्म लेकर 
फिर विवाह होनेपर दंपति बनते हैं। यहाँ दोनोंके कौन माता- 
पिता थे ऐसा कुछ भी उल्लेख नहीं है। यह सब गड़बड़ पउम- 
चरियके अनुकरणके कारण हुई माल्तूम होती है ! 


यहाँ मैं इतना और बतला देना चाहता हूं कि दिगम्बर 
श्वेतांबरमें 5४ बातोंके अतिरिक्त भी अन्य कितना ही अन्तर हैं 


क्या पउमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है. ] [ २७१ 


जो मुझे इसकी छानबीनमें ज्ञात हुये हैं उनमेंसे भी एक दो यहाँ 
लिख देता हूं-- 


दिगम्बर संप्रदायके मामूली शास्त्रज्ञ भो यह जानतेहैं कि 
तीथंकर प्रकृतिकी कारणभूत भावना १६ होती हैं जिसे षोड़श- 
कारण भावनाके नामसे बोलसे हैं ओर यही पद्मच रितमें लिखा 
है किन्तु पउमचरिय उसकी २० भाषना> लिखो है। यथा- 
'चोसं जिणका रणाह भावेओ! पं २ गाथा 5२१ 


इसी तरह जहां पद्मचरितर्में सुमेह और सौधमेके बीच 
बालाग्र मात्र अंतर बत्तलाया है वहां पठमचरियमें सौधमेको 
भेरुकी चूलिकासे स्पर्शित बताया गया है | यथा- 


* बालाग्रमात्रविव रास्रृष्टसोधर्ममूमिक: ६ 
पद्मचरित पते ३ श्लोक ७३४७ 
* उर्वार चर चुलियाए सोहम्भ देव फुससाणो ३ ” 
चउमचरिय यपर्ज ४६ गाया २७ 


यहांतक तो दिगम्बर मान्यता के प्रतिकूल जो भी कथन 
ऊपर पठमचरियमेंसे निकालकर बंताया गया है उसे एक त्तरह 
से मामूली कहना चाहिये । दिगम्बर एवेत।|म्बरमें जो केबली मुक्ति 
स्त्रीमुक्ति और साधुको बस्त्रपान्नादि रखनेका खास भेद है वह 
पउमचत्र रियमें मिलना चाहिये | इसके लिये मैंने खृब हु ढ खोज 
की, आखिर मुझे ऐसा कथन भी मिलगया + केबलीमुक्ति और 
स्त्रीमुक्तिका कथन तो कहीं न मिला किन्तु मुनिक्के वस्त्रपात्रादि 








» प्वेतांबरोंके आवश्यक सूत्रादि प्रन्थोमें भी २० भावना 
लिखी हैं । 


श्ज्ष्ट |] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


रखनेका आभास पउमचरियमें अवश्य पाया जाता है जो इस 
प्रकार है-- 


पउमच रिय पर्व २२ में लिखा है कि-मांस भक्षी राजा 
सोदासको राज्यच्युत कर निकाल दिया तो वह घृमता हुआ 
दक्षिण देशमें श्वेत वस्त्रधारी सुनिको पाकर उनसे श्राबक दीक्षा 
ली | ग्रन्थके पद्य इस प्रकार हैं-- 


पेच्छइ परिव्भमंतों दाहिणदेसे सियंबरं पणओ ॥ 
तस्स सगासे धघम्मं सुणिरण तओ समाढत्तो ॥७चा 
सुणिऊण वयणमे ये मुणिवरविहियं मएण दुःखाणं । 
होउं पसन्‍नहियओ सोदासों सावओ जाओ (४०७ 


इसमें साफ तौरपर मुनिके लिये सियंबर शब्द है जो 
सितांबर यानी रुफेद कपड़ेका बाचक है। पदुमचरितमें इस 
जगह वस्त्राश्रय रहित मुनि लिखा है। जैसे-- 


दक्षिणापथरशासाद प्राप्यानंबरसंभ्रयं ॥ 
श्र॒त्वा धर्म बभुवासावणुद्रतधरों महानु ॥१४८॥ 


यह तो हुआ मुनिके वस्त्रविधान, अब पात्र रखनेका 
विधान सुनिये-पर्वे छ्&े 


अह अन्नया कयाई साहू मज्ञझण्हदेसथालस्मि। 
उप्पदय नहयलेणं साएयपुरि गया सब्बे ॥११॥ 





पे २२ गाथा १ “अह ततो किनधरों सुणिवसभो 
मलविलित्त सम्बंगो” रेब्ांकित से दिन्त्व सिद्धि होती है । 


क्या पउमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है. | [ २७४ 


सिक्‍्खट्ठे विहरस्ता घरपरिवाडोए साहवो धोरा । 
ते साययस्स भवर्ण संपत्ता अरहदत्तस्स ॥१२॥ 
चितेइ अरहदतो वरिसाकाले काह इसे समणा। 
हिण्डन्ति अणायारोी निययं ठाणं पमोत्तणं ॥१३॥ 
ते सावएण साहू न बंदिया गारउस्स दोसेण॑। 
सुश्हाएं तस्त णबरं तत्तो पडिलाभिया सब्बे ॥१७॥। 
दाऊण धम्मलापभ्ं ते जिण मवर्ण कसेण संयत्ता | 
अभिवंदिया जुईणं ठाणनिवासोण समणेणं ॥१८॥ 
ते तत्य जिणाययण मुणिसुध्वयतासियस्स वरपडिसं। 
अभिवंदियो निविठठा जुइणसमयं कया हारा ॥२०॥ 


अथे-एक दिन वे सप्त्षि चारण मुनि मध्याह्न कालमें 
आकाशमार्ग से चलते हुये साकेत” पुरोमें आये वहाँ भिक्षार्थ 
घूमते हुये अहंदत्त श्रावकके घर गये। उन्हें देखकर अहँदत्त 
विचारता है कि-ये अनाचारी साधु नियतस्थानको छोड़कर 
चर्षाकालमें कंसे विहार करते हैं। आखिर “अहुंदत्त'ने उनकी 
बंदना तक न की । तब केवल उसकी स्नुषा कहिये पुत्रवधुने उन 
मुनियोंकों पड़गाहा । वे सखुनि धर्म लाभ देकर पंदल जिनभवनको 
गये । तत्स्थाननिवासोी चछ््‌ति नामके श्रमणने उनवी वंदना की । 
जे मुनि वहां जिनालयमें सुनिसुब्रतस्वामीकी प्रतिमाको नमस्कार 
कर बैठ गये और वहीं “चूत्ति' श्रमणके समीप उन्होंने आहार 
किया । 


इस कथनसे यह साफ सिद्ध है कि अ्ृदत्तके धर भुनियों 
ने भोजन उदरस्थ किया नहीं । सिर्फ बहांसे तो वे भोज्य सामग्री 
को अपने साथ ले आये थे। जिसे उन्होंने द्यूत्ति! श्रमणके 
उपाश्रयमें आके जीमा | दाताके घरसे भिक्षा प्राप्त कर उसे 
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डपाश्रयमें लेजाकर जीमना हो उनके पात्र रखनेका निश्चित 
सुबूत है । 


.. यही कथा श्वैर्ताबर ज॑न रामायण >में भी इसों तरह 
थाई जाती है। उसके अनुवादको यहां में ज्योंका त्यों दे देता हूं: 


“हकबार वे मुनि पारणा करनेके लिये अयौध्यामें गये । 
वहां अहुंदत्त सेठके घर भिक्षाके लिये गये | सेठने अवज्ञाके साथ 
उमकी वंदना की और मनमें सोचा कि ये कंसे साधु हैं जो वर्षा 
ऋतुमें भी विहार करते हैं मैं इनसे कारण पू छू ? नहीं। ऐसे 
पाखंडियोंसे बात करना वृूथा है सेठकी स्त्रीने उनको आहार- 
पानी दिया। वे आहारपानी लेकर हा,ति नामा आधचारयंके 
उपाश्रयमें गये । द्यति आचायेने उनको आसान दिया उसी 
पर बंठकर उन्होंने पूरणा किया । ” पृष्ठ ३०७ 


पाठक सोचते होंगे कि इस जगह पदुमचरितमें कंसा 
कथन है ? पदूमचरितमे और तो सब ऐसा ही कथन हे किन्तु 
उसमें कारण मुनियोंका द्यूति भट्टारकके यहां आकर भोजन 
जीमनेका कथन नहीं है ; 


इसके अलावा एक बात और भी विचारणीय है और वह 





2 हेमचद्राचाय्यंकृत 'जिषधष्ठिशलाका पुरुष धरित्र' के सप्मम 
पर्वमें जो राम रावणकी कथा है उस्तीका हिन्दी अनुवाद ग्रन्थ भण्डार, 
माँट्र गा, बंबई” ने जेन रामायणके नामसे छपाया है । अनुवादक हैं कृष्ण- 
लालजी वर्मा 'प्रेम' । ग्रंथ बड़ासह है जिसमें १०७ सम हैं। कथा पउम- 
चरिय और पदमचरितसे अधिकांझमे मिलती हुई हैं, कही २ थोड़ा 
बहुत फर्क भी है । 


क्या पठमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है. ] [ २७७ 


यह है कि-दोनों ही प्रंथोंमें सेकड़ों जगह म्ुनिवाचक शब्द आये 
हैं। किन्तु पदुमचरितमें जहां जातरूप, नग्न, अचेल, पाणिपात्र, 
गगनांबर, दिग्वांस आदि या इन्हीं अर्थवाले अन्य नाम आते हैं 
वहां पउमचरियमें मुनिके पर्यायवाच्ी ऐसे नाम भूलकर भी न 
मिलेंगे (उपयु कल 'सियंबर” शब्दको छोड़कर) किन्तु वहां मिलेंगे 
निम्नेन्थ, मुनि, साधु, श्रमण, यति आदि सामान्य शब्द | श्वेतां- 
बराम्नायमें जिनकलल्‍पी साधुका रवरूप नग्न होते भी इतने बड़े 
भारी पुराणमें जिसमें चतुर्थथालकी आदिसे लेकर अन्त दक 
होने वाली कितनी ही कथाओंका समावेश है एक भी साधुको 
नग्न नहीं लिखना अ्रन्थकर्त्ताका नग्नत्वके प्रत्ति अवश्य उपेक्षा- 
भाव जाहिर होता है। 


इसप्रकार जिस पउठमचरियमें इतनी बाते दिगंबर 
संप्रदायके विरुद्ध पायी जाती हैं यहांतक कि मुनिक्ेे वस्त्र और 
पात्र तक रखना जिसमें प्रमाणित होता है और जिसका कर्ता 
मुनिके लिये दिगंबर शब्द तकका प्रयोग करना नहीं चाहता 
उसे दिगंबर ग्रंथ बतलाना भारी भूलहै। और यह भी नहों कह 
सकते कि 'यह ग्रन्थ उस समय बना है जब जेनधमंमें दिग्ंबर 
श्वेतांबर भेद नहीं हुआ था।' फिर भी इत्तना तो कहा जा 
सकता है कि- शायद यह ग्रंथ उस वक्त का हो जब जेनध्में 
दिगंवर श्वेतांबर भेद स्पप्ट तौरपर न होकर उसकी परिस्थिति 
तेयार होरही हो कोई एक दल नंय मार्ग निकालनेक्ी फिराकमे 
हो जिसके लिये धामिक ग्रथोंमें छिपे तौररर मिलावट भी की 








इससे भह ज्ञात होता है फि पढठमअरिय में कीतिधरके प्रस्थ का 
अनुसरण करते हुए भी ग्रथ को किसो श्वेतांबर ने बदला है अथदः 
कीर्तिधर के प्रथ को बदलकर श्वेतांबर बनाने का प्रयत्व किया है 
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जारही हो । यह अनुमान इसलिये भी ठीक होसकता है कि 
पउमचरिय जंसे एक बड़े भ्रन्थमें मुनिके वस्त्र पात्रका उल्लेख 
सिर्फ एक-एक ही मिला है। और वह भी अति संक्षेपसे । 


यहांपर 'खंडेलवाल जैन हितेच्छु' के उस लेखपर विचार 
करता भी आवश्यक प्रतीत होता है, जिसमें पठमचरियकों 
दिगंबर ग्रन्थ सिद्ध करनेका उद्योग किया गया था। जिसका 
कि जिकर ऊपर किया गया है। वह लेख जिस अंकमें मैंने 
पढ़ा था उसमें अपूर्ण था, आगेके अंकोंमें पूरा निकला होगा 
किल्तु वेभेरे देखने में नहीं आये। अतः उक्त लेखांशमें जो 
लिखा था उसीपर मैं यहाँ विचार करताहूं। 


उस लेखमें लिखा था कि-“पउमचरियमें भहावीर 
जिनका गर्भापहरण व उनका विवाह नहीं पाया जाता और 
क्रेवलीके उपसर्गका अभाव भी उसमें निरूपण किया है इससे 
वह दिगम्बर ग्रन्थ है ।” 


बेशक मैं यह मानत। हैँ कि पठमचरियके दूसरे पर्वमें जो 
महावी रस्वामीका चरित्र लिखा है, उसमें महावीरका माता 
त्रिशलाके गर्भमें आना बताया गया है व विवाहका कथन भी 
नहीं है। जिसका उत्तर यह भी होसकता है कि कथन संक्षेप 
होनेके कारण वैसा न लिखा गया हो। क्योंकि यहां खासतौरसे 
शह/वीरका चरित्र तो कहना ही नथा जो सिलसिलेवार पुरा 
वर्णन करे। यहां तो कथाकी उत्थानिकाके तौरपर मामूली कथन 
करना था। अथवा संभव है कि गर्भापहरणकी कल्पना श्वेतांवर 
ग्रन्थकारोंको पीछेकी हो। केवलीके उपसर्गका अभाव इसौमें 
क्या अन्य श्वेताम्बर ग्रन्थोंमें भी पाया जाता है। वीर जिनके 
केवली अवस्थामें उपसर्गका होना जो श्वेताम्बर आगममें पाया 


क्यो पउमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है] [ रण 


जाता है बह एक विशेष बात है जिसे उन्होंने भी आश्चयय नामसे 
लिखा है। और वह पउमचरियमें सक्षेपताके कारण नहीं लिखा 
गया है ऐसा जान पड़ता है। लेखकने एकबात अपनी जाणमें 
बड़े मार्ककी लिखी है। वह पउमचरियके निम्न पद्मको जिसमें 
पांच तीर्थंकरोंकों कुमा रावस्था में दीक्षा लेनेका कथन है महावीर 
की अविवाह सिद्धिमे पेश किया है- 
न््न्न्न सल्लो अरिट्ठनेमी यासो वोरो य वासुपुज्जो ॥५७७ 
एए फुमारसीहा गेहाओ णिग्गया जिणवरिदा। 
सेसा वि हु रायाणो पुहई भोत्तण गिक्‍्खंता ॥५८॥ 
पर्व॑ २० 
अथे-मल्लि, अरिप्टनेमि, पाश्वे, वीर और वासुपृज्य ये 
पांच तीर्थंकर कुमारपणेमें घरसे निकले-यानी दीक्षा ली, और 
शेष तीर्थंकर राजा हो पृथ्वीको भोग दीक्षा लो । 


यहां भी लेखकने कुमार शब्दमें गलती खाई है। यहां 
कुमारसे मतलब है राज्याभिषेकके पूर्वकी अवस्था, न कि बाल- 
ब्रह्मचारित्व । नहीं तो ग्रन्थकर्त्ता यों नहीं लिखते कि-'शेष तोर्थ- 
कर राज भोगकर दीक्षा ली” | इसी तरहका वणन श्वेताम्बरोके 
“आवश्यक सूत्र में भी पाया जाता है। यथा- 


वीर अरिद्ठनेनि पासं सल्लि चर वासुपुरुज च । 
एए मोत्तण जिणं अवसेपता आसि रायाणो ॥२४३॥ 
कसय इच्छियाभिसेया कफुमारवासंस पव्वइया। 

' आवश्यक सूत्र 


कट रायकुलेस विजाया वियुद्धयंसेसु खनिअकुलेसु । 
थणय इत्यि आभिसेआ कुमार वासमि पव्वय ॥| 
भावश्यक नियुक्ति 
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अर्थ-वीर, अरिष्टनेमि, पाश्वं, मल्लि और वासुपूज्य इन 
पंच तीर्थकरोंको छोड़कर बाकी तीर्थंकर राजा हो दीक्षा ली । 
और उक्त पांचों ने राज्याभिशेकको नहीं चाहते हुए कुमा रावस्था 
मे ही दीक्षा ली । 


पाठकोंको यह स्मरण रहे कि इसी आवश्यक सूत्रमें 
महावीर जिनका विवाहही नहीं उनके संतान तकका उल्लेख है । 


इसप्रकार लेखकने पठमचरियको दिगम्बर ग्रन्थ साबित 
करनेके लिये जो-जो दलीलें दीं वे सब नि:सार और अकि- 
चित्कर हैं । 
पउमपुराणकी प्रामाणिकता में संदेह-- 


रविषेणके पदुमचरितमें कितना ही कथन ऐसा भी है जो 
दिगम्बर मान्यताके विरुद्ध पड़ता है। और वह पउमचरिय 
का अनुसरण करते हुये किस्ती तरह उसमें प्रविष्ट होगया जान 
पड़ता है । जेसे- 


मेरुको कंपित करनेसे महावीर ताम होना >< (खण्ड १ 
5८5 १५) विद्याधर वंशकी उत्पत्ति नमि विनमिसे बताना + (खं० 
१ पृ० ६८) जंबूद्वीपके अधिपति यक्षकी देवियोंका, रावणपर 
मोहित हो उससे संभोगको इच्छा करना। (खंड १ पृष्ठ १६४) 
जिन प्रतिमाके मुकुट धारण, (खंड २ पृष्ठ ३०) दो के वलीका 








> अशग कविकृत महावीर चरित और भरी धर्मचद्धकृत 
गौतमचरितमें भी ऐग्ग उल्लेख है वह पद्मचरित्त परसे लिया गया ज्ञात 
होता है। तथा इसकी भी गणना दिगम्बर श्वेतांबरके ८४ अन्तरोमें है । 
+ क्या पहिले विद्याधघर नही थे । 


क्या पठमचरिय दिग॑म्बर ग्रन्थ है] [ २८१ 


भांथ २ रहना और दोनोंकी एक ही गंधकुटी बनना, (खं० २ पृ० 
१४२) लक्ष्मणका खरदूषणकी स्त्रौपर आसकक्‍त होना,# (खं० २ 
पृ० २४३) देवोंका परस्परथुद्ध, (खं० ६ पृ० २१) उत्कृष्ट 
अणुव्रती क्षुल्लकका शस्त्रविद्या सिखाना, (खं० ३ पृ० २४७) मुनि 
का राज्रिमें मामूली बात के लिये बोलना, (खं० ३ पृ० ३१५) १ 


इन संबका विशेष कथन लेख बंढ जानेके भयते छोड़ा 
जाता है । 


यहाँ मैं इतना स्पष्ट और कर देता हूं कि पदमंचरितकी' 
उक्त बातें जिन्हें देखना हो उन्हें माणिकचन्द्र ग्रन्थमोलासे 
प्रकाशित संस्कृत मूल पद्मचरित-++ दैखना चाहिये उसीके 
ऊपर खंड, पृष्ठ लिखें गये हैं। स्वर्गोय पं० दौलतरामभी कृत्त 
च्चनिंकामें प्रायः ये बाते न मिलेंगी । 


वचनिकार तो येही क्या और भी कित्तभों ही सैकड़ों 
बातें उड़ा गये हैं और इस त्तरहं प्रन्यकर्तताके किततनें ही अभि" 
प्रायोंसे पाठकोंको वंचित रकफ्खा है। किसी अनुवादककी ऐसी 
कृति प्रशंसनीय नहीं कही जासकतीं । ध्चच ती यह है कि बचनि- 





# पह सिद्धांत विरुद्ध तो नहीं है किन्तु बात भह सी है । 

++यह ग्रंथ बहुत ही अंशुद्ध छुपा है। १० वोरेध्रकुमारजों 
शास्त्री केकड़ीने एक हस्तलिखित प्रतिसे छपी प्रतिको मिलाकर उश्चकी 
ढेर अशुडियें छांटकर अलग सम्रह किया है। संस्कृत ब्रन्‍्थका इस तरह 
बेपर्वाह और अधाधु धी से छपना जैफसोधकी बात है। उन अंशुद्धियोफी 
शुद्ध कर लेनेपर भी प्राकृत लेखमें उढाबे गये आक्षेपोंमें कोई फेरफाए 
नहीं होता। 


रष२ ) [ # जैन निबन्म रत्नावली भाग २ 


काकारकी इस कृपासे ही यह ग्रन्थ अबतक थोड़ा बहुत प्रमाण 
माना जारहा है। अन्यथा ऐसी बातोंका दिगंबर संप्रदायमें क्या 
काम ? मुझे आश्चयं और साथही बेद भी है कि दिगंबर मतका 
कहा जानेवाला एक प्राचीन पौराणिक प्रन्थका यह हाल है। 
यह सब एक विभिन्‍न आम्नायके ग्रन्थकी नकल करनेका परि- 
णाम है। नकलका रंग तो यहांतक चढ़ा है कि आप सारे पदुम- 
चरितको देख जाइये संकड़ों जगह मुनि धर्मंके कथनका प्रसंग 
होते भी उसमें २८ मूल ग्रुणोंके नाम न मिलेंगे क्योंकि जब 
पउमचरियमें नहीं तो पद्मचरितमें कहाँसे मिल सकते है। 
और इसोलिये हरिवंशकी उत्पत्तिमें भी गड़बड़ी हुई है जैसा कि 
ऊपर कहा गया है। पदुमचरित पं ३२ के अन्तमें जो जिन- 
प्रतिमाके पंचामृताभिषेकका विवेचन है वहभी हबहू पउमचरिय 
की नकल है। आश्चयं नहीं जो अन्य दिशग्रन्थोंमे पंचामृताभिषेक 
का पाया जाना इसीका प्रताए हो उत्तरोत्तर ग्रन्थकर्ता देख।देखी 
ऐसा ही कथन करते चले गये हों और इस तरह पर एक भिन्‍न 
संप्रदायकी थोथी क्रियाकांडकी परम्परा चल पड़ी हो । तेरहपंथ 
का उसे न मानना भी इस अनुमानको हृढ़ करता है कुछ भी हो 
ये बातें हमको सावधान करनेके लिये पर्थाप्त हैं कि किसी 
संस्कृत प्राकृत ग्रन्थकों महज एक प्राचीन होनेकी वजहसे ही 
भान्‍्य नहीं कर लेना चाहिये। किन्तु ऐसे मामलेमें सदसद्विबिक 
बुद्धिसे पूरा काम लेना चाहिये । 


दोनों ग्रन्थोंमें एक अत्यंत चितनीय स्थल--- 


चउसदिठ सहस्साई वरिसाणं अंतरं समक्खाय । 
तित्ययरेहि महायस्र भारहरामायणांण तु ॥१६॥४ 
पतं १०५ पठमचरिय' । 


क्या पठमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है. ] [ २८३ 


वष्टिवर्षतहुतआाणि चत्वारि च ततः पहं। 
रामायणत्य. विज्ञ यमंतरं भारतह्वय जय रद 0 
'पदुमचरित' पर्व १०८ 


इनमें लिखा है कि महाभारत और रामायणमें यानी 
श्रीकृष्ण पांडवादि और रामरावणादिक समयका अंतर ६४ 
हजार वर्षका है। ” यह अन्तर बहुत ही विचारणीय है म्ुनि- 
सुब्रतके तोथ में श्री रामचन्द्र हुए और नेमिनाथके वक्‍त श्रीकृष्ण । 
तथा दोनों ही ग्रन्थोंके पे २० में जो तीथेकरोंका अन्तराल 
कथन है पहां लिखा है कि सुनिसुव्रतके छह लाख वषषंबाद तो 
हुए नमभिनाथ और नमिनाथके ५ लाख वर्षबाद हुए नेमिनाथ । 
अर्थात्‌ मुनिसुत्रत और नेमिनाथका अन्तराल समय ११ लाख 
वर्षका होता है । तब यहाँ भारत और रामायणका अन्तर ६४ 
हजार वर्ष ही क॑से लिखा है। हमने खूब ही विचार किया पर 
किसी तरह इस कथनकी संगत्ति नहीं बंठती । अन्य विद्वानोंको 
भी सोचना चाहिये | इति । +# 





जुट पदुमचरित कौ प्रशस्ति में रवियेण ने जिनको थ्रुरु रूप में 
नमसस्‍्कारादि किया है वे जंगाभास प्रतीत होते हैं- यपनीय संचादि या 
चेत्यवासी हों । 'पउमचरिय' की हस्तलिखित प्रतियां भी मात्र श्वे० 
ग्रंथ धषण्डारों में ही पाई जाती है दि० ग्रथ. भष्डारों में कतई नहीं इससे 
ही प्रठमचरिय श्वे० कृति सिद्ध होती है । 
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प्रतिष्ठाचायों के लिये एक विचारणीय 
विषय मोक्षकल्याणक 


आजकल  प्रतिध्ठाचायं भगवान्‌ अहँत देव की 
प्रतिष्ठा में मोक्षकल्याण के विधान में जग्निकुमार देव के मुकुट 
सै उत्पन्न अग्नि में भगवानु के दाह संस्कार का दृश्य दिखाते 
हैं। ऐसा करना उनका शास्त्र सम्मत प्रतीत नहीं होता है। 
क्योंकि दाह संस्कार के समय में जब भगवान्‌ अरिहन्त ही न. 
रहेंगे तो उनकी प्रतिमा भी अहंत प्रतिमा कंसे मानी जायेगी ? 
दाह संस्कार भगवात्‌ के निर्वाण होने बाद किया जाता है। उस 
वक्‍त अरिहन्त अवस्था का लेश भी नहीं रहता है। अरिहन्तदेव 
के अघातिया कर्मों का नाश होता नहीं और दाह संस्कार उनका 
अघातिया कर्मों के नाश होने के बाद ही किया जाता है। वर्त- 
मान में प्रचलित किसी भी प्रतिष्ठाशास्त्र में दाह-संस्कार का 
देश्य दिखने का उल्लेख नहीं है। फिर न जामे ये प्रतिष्ठाचाये 
मनमानौ कंसे कर रहे हैं? चू कि भविध्य में प्रतिमा अरिहन्तदेव 
को मानी जायेगी, अतः उनका मोक्ष गमन दृश्यरूप में बताना 
किसी तरह उचित नहों है। अर्थात्‌ केवल ज्ञानी भगवान्‌ का 
धर्मोपदैश-विहार आदि बताये बाद उनका दृश्यरूप में मोक्ष 
गमन न बताकर उनके मोक्ष गमन का मात्र स्मरण बर लेना 


ड्ड -- बचना चऑकिल किा 


प्रतिष्ठाचार्यों के लिए एक विन्ारणीय“” ] [ २०५ 


चाहिये कि इसके बाद भगवान्‌ मोक्ष पधार गये । 


इसी आशय को लेकर जयसेन ने स्वरचित प्रतिष्ठा 
शास्त्र के पद्म नं० ६११ के आगे गद्य में ऐसा लिखा है :-- 


“निर्बषण भक्तिरेव निर्वाण कल्याणारोपणं, 
साक्षातत न विधेयं स्मरणीयमेवेति । 


इसकी वचनिका-- 


अर पंचकल्याणनि में च्यारिकल्याण तो विधान संयुक्त 
किया । अर पंचम कल्याण मोक्षकल्याण है सो निर्वाणभक्ति 


पाठमात्र ही आरोपण करना | साक्षात्‌ विधान नही करना । 
स्मरणमात्र ही है। ऐसा अनिर्वाच्य समझि लेना ।! 


यहाँ मोक्ष कल्याण का विधान निर्वाणभक्ति का पढलेना 
मात्र बताथा है और साक्षात्‌ विधान करने का नियेध किया है । 
ऐसी सूरत में प्रभु के दाह-सस्कार को दृश्यरूप में बताना 
साक्षात्‌ विधान करना होगा और स्पष्ट हो शास्त्राज्ञा का 
उल्लंघन करना कहलावेग। । जयसेन ने मोक्षणमन का साक्षात्‌ 
विधान नहीं लिखने के साथ ही साथ उन्होने मोक्षकल्याण के 
अर्थ इन्द्रादि देवों का आगमन भी नहीं लिखा है और न चौबीस 
तीर्थंकरों की मोक्षतिथियों की पूजा ही लिखी है। जब कि वे 
अन्य कल्याणकों में उन कल्याणकों को तिथियों को पूजा लिखते 
रहे हैं इससे यही फलितार्थ निकलता है कि जयसेन की हृप्टि 
में अहँतप्रतिमा में मोक्षकल्याण की प्रधानता नही है। और 
जबकि मोक्षकल्याण भें देवों के आगमन का ही उल्लेख नहो है 
तो अग्निकुमा रदेव के रुक्कुट से अग्नि उत्पन्न करना आदि हृश्य 
दिखाना स्पष्ट ही शास्त्र विरुद्ध है। इसके अतिरिक्त अरिहन्त- 


रद] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


मूति के पादपीठ पर जो प्रतिष्ठा की तिथि अंकित की जाती है 
वह भी ज्ञानकल्याणक के दिन की ही अंकित की जाती है। 
इससे भी यही सिद्ध होता है कि अहुत्प्रतिमा में मोक्षकल्याण का 
साक्षात्‌ विधान नहीं है, स्मरणमात्र है, साक्षात्‌ विधान असंगत 
है (सिद्ध प्रतिमा में पंचम कल्याण प्रदर्शन फिर भी संगत हो 
सकता है, अहंत्प्रतिमा में नहीं) । 


आशा है वर्तमान के प्रतिष्ठाचायं इस पर गम्भीरता से' 
विचार करेंगे। उनके विचारार्थ ही हमने यह लेख प्रस्तुत किया 
है । अगर भहुंत्प्रतिमा में दाह-संस्कार का विधान करना उन्हें 
भी अयुक्त नजर आये तो उनका कतंव्य है कि आगे के लिए 
उन्हें ऐसा करना बन्द करना चाहिये ताकि गलत परम्परा यहीं 
समाप्त हो जाये। प्रतिष्ठा सम्बन्धी और भी भूलें हमने पहिले 
दिखाई थी जिनकी चर्चा जैन निबन्ध रत्नावली'” पुस्तक में की 
गई है उन पर भी ध्यान दिया जाये ऐसी प्रार्थना है । 
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क8-.......२२०००-- 


नवकोटि विशुद्धि 


जिन आहारादि के उत्पादन में मुनि का मन, वचन, 
काय के हारा कृत कारित अनुमोदितरूप कुछ भी योगदान न हो 
ऐसा आहारादि का लेना मुनि के लिऐ नवकोटि विशुद्धिदान 
कहलाता है। अर्थात जो आहारादि मुनि के मन के द्वारा कृत- 
कारित-अनुमोदित न ही । न उनके वचन के द्वारा कृत-कारित 
अनुमोदित हो और न उनके काय के द्वारा कृत-कारित-अनु- 
मोदित हो ऐसे आहारादि का दान नवकोटि विशुद्ध दान 
कहलाता है । मतलब कि देयवस्तु के सम्पादन में मुनि का कुछ 
भी संपर्क नहीं होना चाहिये । इससे आहारादि के निमित्त हुआ 
आरम्भदोष मुनि को नहीं लगता है। बरना वह मुनि अधः कर्म 
जैसे महादोष का भागी होता है। अनेक ग्रन्थों में नवकोटि 
विशुद्धि का यही स्वरूप लिखा मिलता है। किन्तु आचार 
जिनसेन ने आदि पुराण पर्व २० में नवकोटि विशुद्धि का एक 
अन्य स्वरूप भी लिखा है। यथा-- 

बातु विशुद्धता देयं पात्र च॒ प्रपुनातिसा । 

शुद्धि बेंबस्यथ दातारं पुनोते पात्रमप्यद: ॥१३६॥ 

पात्नस्प शुद्धि दतारं देय चंद पुनात्यत:। 

तवकोदि बविशुद्धा तद॒दानं भुरिफलोदय्सू ॥१३७॥। 


श्र्यं-दाता की शुद्धि देय और पात्र को पवित्र बनात्तो 


रद] [ # जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


है देय की शुद्धि दाता और पात्र को शुद्ध करती है। एवं पात्र 
की शुद्धि दाता देय को पवित्र करती है। इस प्रकार का नव- 
कोटि शुद्ध दान प्रचुर फल का देने वाला होता है । 


इसमें जो लिखा है उसका अभिप्राय ऐसा है कि दाता, 
देय (दान का द्रव) और पात्र (दान लेने वाला) इन तीनों में 
यदि तीनों हो अशुद्ध हों तब तो वह दान विधि दोषास्पद है ही । 
किन्तु इन तीनों में से कोई भी दो अशुद्ध हों और एक शुद्ध हो 
तो उस हालत में भी वह दान विधि दोषास्पद ही है । यही नहीं 
नीनों में से यदि दो शुद्ध हों और सिर्फ एक ही कोई सा अशुद्ध 
हो तब भी वह दान विधि दोषास्पद ही समझनी चाहिए । 
मतलब कि दान विधि में दाता देय और पात्र ये तीनों ही 
निर्दोष होने चाहिये तब ही वह बहुत फल को दे सकती है । 
दोनों में कोईसा एक भी यदि सदोष होगा तो वह दान विधि 
प्रशस्त नहीं मानी जा सकती है । 


उक्त श्लोक द्य में लिखा है कि दाता की शुद्धि दैय और 
पात्र को पत्रित बनाती है। इस लिखने का भाव यह है कि 
यद्यपि देय और पात्र शुद्ध है मगर दाता अशुद्ध है तो इस एक 
की अशुद्धि ही सब दान विधि को सदोष बना देगी और दाता 
व पात्र शुद्ध हैं मगर देय कहिये दान का द्रव अशुद्ध है तो यहाँ 
भी इस एक की अशुद्धि ही समस्त दान विधि को सदोष बना 
डालेगी। इसी तरह दाता और देय शुद्ध है मगर पात्र अशुद्ध 
है तो वह दान विधि भी सारी को सारी सदोष ही समझी 
जाएगी । 


जिन सेना चाय॑ का ग्रह कथन आशाघर ने सागर धर्मा- 
मृत अध्याय ५ इलोक ४७ की टीका में तथा अनगारधर्मामृत के 
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# वें अध्याय के अन्त में और शुभचन्द्र ने कातिकेयानुप्रेक्षा की 
गाथा ३४० की टीका में उद्धत्त किया है । 

किन्तु सोमदेव ने यशस्तिलक के निम्न श्लोक में जिनसेन 
के उक्त कथन के विरुद्ध लिखा है। 

भुक्तिमात्रप्रदाने हि का परीक्षा तपस्विनास्‌ । 

ते संतः संत्यसंतो वा ग्रृही दानेन शुद्ृष्यतिं ॥८१५॥ 

अथथ -भोजनमात्र के देने में साधुओं की क्या परीक्षा 
करनी ? वे चाहे श्रेष्ठ हों या हीन हों । यूहस्थ तो उन्हें दान 
देने से शुद्ध हो ही जाता है । 

सोमदेव ने इस श्लोक में यह शिक्षा दी है कि म्रुनि को 
आहार दान देते वक्त गृहस्थ को यह नहीं देखना चाहिए कि 
यह मुनि आचारवान है या आचार भ्रष्ट है उसकी जाँच 
पड़ताल करने को जरूरत नहीं है। मुनि चाहे केसा ही अच्छा 
बुरा क्‍यों न हो गरृहस्थ को तो आहारदान देने का अच्छा ही फल 
मिलेगा । 

सोमदेध का ऐसा लिखना जिनसेनाचाय्यें की आध्नाय के 
विरुद्ध है क्योंकि जिनसेन ने ऊपर यह प्रतिपादन किया है कि- 
पात्रकी शुद्धि दाता और देय दोनोंको पविन्न बनातीहै।| प्रकारा- 
त्तर से इसो को यों कहना चाहिए कि-पात्र की (दान लेने वाले 
साधुकी अशुद्धि दाता और देयको भी अशुद्ध बनादेती है। भावार्थ 
उत्तमदाता और उत्तम देय के साथ-साथ दान लेने वाला भी 
सुपात्र होना चाहिए तबही दानीकी दानका यथेष्टफल मिलत्ताहै। 


महषि जिनसेन और सोमदेव के इन परस्पर विरुद्ध 
चचनों में किनका वचन प्रमाण माना जाए यह निर्णय हम 
विचारशील पाठकों पर ही छोड़ते हैं । किक 


२७ 


अढाई द्वीप के नक्शे में सुधार की 
आवश्यकता 


यह नवेशा हाल हीं में श्रीयुत पस्नालाल जी जन दिल्ली 
की ओर से प्रकाशित हुआ है। जेने भूगोल के ज्ञान की जैन 
समाज में बड़ी कमी है । और तो क्‍या जन विद्वान तके भी इस' 
दिशा में प्री जानकारी नहीं रखते हैं। ऐसी अवस्था में आपक। 
यह प्रयास समयोपयोगी और स्तुत्य है। आपने परिश्रम के 
साथ यह नकेशा तैयार किया है तदर्थ आप धन्यवाद के पात्र हैं। 
इसके पहिले आपने चौबीस ठीर्थंकरों के ज्ञातव्य विषयों का 
नक्शा भी प्रकाशित करके वितरण किया है। ऐसे कामों में 
आपकी अभिरुचि होना यह एक सराहनीय बात हैं । 


उक्त अढ़ाई द्वीप का नक्शा मेरें प्तामने है। देखने पर 


उसमें मुझे भूलें नजर भाई हैं, जिनका मैं यहाँ उल्लेख कर देना 
उचित समझ्षता है। 


(१) विदेह क्षेत्र में सीता कै उत्तर तट॑ और सीतोदा के 
दक्षिण तट के देशों को नक्शे में उल्टेंक्रम से लिखे हैं। यामी के 
लवणसमुद्र से भद्रशालवन की तरफ लिखे गये हैं। ऐसा लिबना 
अलत है । उन्हें क्रम से भद्रशालं से लवण समुद्र की तरफ लिखने' 
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चाहिये। प्रमाण के लिये देखो त्रिलोकसार की ६८७ आदि 
गाथायें । 


(२) नक€शे में युग्मंघर का स्थान सीताके दक्षिण तटपर, 
धाहुका सीतोद.के दक्षिण तटपर और सुबाहुका सीतोदाके उत्तर 
तटपर बताया है वह भी गलत्त है। क्योंकि ग्रन्थों में युग्मंघर की 
नगरी का नौम विजया लिखा है। यह नाम शास्त्रों में सीता 
के दक्षिण तट की नगरियों में कहीं नहीं है । और बाहु की नगरी 
का नाम सुसीमा लिखा है यह नाम भी सीतोदा के दक्षिण तट 
फी नगरियों में नहीं है । 

तथा सुबाहु की नगरी का नाम वीतशोका लिखा है यह 
नाम भो सीतोदा के उत्तर तट की नगरियों में नहीं है। इससे 
मालूम होताहैं कि-इन तीनों तोथेक रोंके जो स्थान नकक्‍्शेमें बताये 
गये हैं वे गलत हैं। और इसी माफक नक्शे में अन्य चार मेरु 
सम्बन्धी विदेहों में शेष १६ विद्यमान तीथंकरों के स्थान बताये 
हैं वे गलत हैं। सही स्थान युग्मंधर, बाहुं, सुबाहु का क्रमशः 
सीतोदा का उत्तर तट, सीता का दक्षिण तट और सीतोदा का 
दक्षिण तट है। इसी माफक धातकी द्वीपादि के विदेहों में 
समझना चाहिये। प्रमाण के लिये देखो कवि चद्यानतराय जी 
कृत धर्म विलास में 'वतंमानबीसी दशक” नामक पाठ। इस 
विषय में हमारा एक लेख गत कांतिक कृष्णा ५ के जेनमित्र के 
अंक में छपा है उसे देखना चाहिये । 


(३) नक्शे में हैमवत, हरि, रम्यक और हैरण्यवत इन 
क्षेत्रों के मध्य में बेताद्य पवेत बताया है। वह गलत है, उसकी 
जगह नाभिगिरि लिखना चाहिये। 
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(४) नक्शे में गंगा सिन्धु को दक्षिण की तरफ के लवण 
समुद्र में गिरना चित्रित किया है। यह गलत है, दोनों नदियें 
दक्षिण भरत के अर्द्ध भाग तक ही दक्षिण की ओर बह कर 
फिर पृवव-पश्चिम की ओर मुड़कर सीधी पुवें-पश्चिम की तरफ 
के लवण समुद्र में गिरी है। इसी तरह को गलती रक्ता 
रक्तोदा के सम्बन्ध में की गई है। प्रमाण के लिये देखो 
त्रिलोकसार की गाथा १६६ वीं । 


(५) नक्शे में धातकी और पुष्कराद्ध द्वीप की रचना 
अंकित की है परन्तु दोनों द्वीपों के नाम कहीं नही लिखे है । 


(६) नक्शे में धातकी और पृष्कराद्ध के पूर्वापर भागों 
को विभाजित करने वाले चार पद॑तों के नाम वक्षारगिरि लिखे 
है । यह मलत है, उनकी जमह इछ्वाकार गिरि नाम लिखने 
चाहिये | 


(७) घातकी और पुष्कराद्ध में गंगाको आधे भरत क्षेत्रमें 
लिखकर उसीको आधे भरतमें सिधु नामसे लिखाहै। और सिंधु 
को भी आधे भरतमें गंगा के नामसे लिखा है। यही भूल उक्त 
दोनो द्वीपों के ऐरावत क्षेत्र में की है | 


(5) नंदीश्वर द्वीप में ५९ जिनालयों को रचना में 
दधिमुख और रतिकर पवेतों के नाम लिखकर यह सूचित 
किया है कि-उनपर जिनालय हैं। किन्तु उनकी तो संख्या ४८ 
ही होतोहै । शेष ४ जिनालय कहां किस पर्वत पर हैं यह नक्‍्शेमें 
कहीं नहीं लिखा मया है। ४ जिनालय अंजनगिरि' पर है। ४ 
दधिमुख भी नही लिखे हैं वे भी लिखने चाहिए | 


(६) २५ से ३२ तक के क्षेत्रों पर 'भुतारण्य” तथा १७ से 
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एं४ पर 'दिवारण्य'' दिया है उनकी जगह क्रमशः 'दिवारण्य” 
“भूतारण्य” परिवर्तित करना चाहिए । देखो त्रिलोकसार गाथा 
६४६० की वचनिका | 


(१०) नक्शे में ह॒द जगह-जगह लिखा है संवंत्र हृद 
चाहिए अथवा द्रह कर देता चाहिए । 


(११) कालोदधि समुद्र लिखा है यह गलत है क्योंकि 
उदधि, समुद्र दोनों एकार्थक हैं अत: कालोदक समुद्र' नाम देना 
चाहिए अथवा सिर्फ “कालोदधि” 4 


(१२) हैरण्यवन क्रेत्र हैमबन केत्र लिखा है चाहिए 
हैरण्यवत क्षेत्र हैमवत क्षेत्र । 


(१३) नदी नामों मे हरि नदी लिखा है चाहिए हरित्‌ 
नदी । इसोत रह कहीं-कहीं 'नरकांता' नदी का नाम भी गलत 
लिखा है । 


इस प्रकार ये भूलें नक्शे में हमारो दृष्टि में आई है, 
यदि इस विषय के किसी अच्छे जानकार विद्वान्‌ से परामर्श 
करके नचशा तंयार किया जाता तो ये भूले उसमें नही रहती + 
नक्शे का आकार भी बेडोल है। अगर कुछ महीन अक्षरों मे 
छापा जाता तो नक्शा कुछ छोटा वनफर कांच में जड़ने योग्य 
चन जाता व उसमें और भी अआधवश्यक जानकारों दी जा सकटोे 
थी | जैसे विदेह क्षेत्र सम्बन्धी मुख्य नगरियों के नाम, विभंगः 
नदियें, वक्षार॒सिरि, जम्बूशाल्मली वृक्ष, भद्रशाल आदि वन 
चगे रह । नक्शे में संकेतसु चिका, सबोधन आदि देकर व्यर्थ ही 
नक्शे का कलेवर भरा गया है। इनकी जगह अढाई द्वीप में कहां- 
कहां अकृत्रिम चेत्यालय हैं उनकी कुल कितनी स्रं्या है, मेरु की 
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ऊंचाँई, चौड़ाई कितनी है। विदेह के प्रत्येक देश में चक्रवर्ती 
छहखंडों का क्जिय करता है वे छह खण्ड वहां कैसे बनते हैं, 
इत्यादि विंवरण लिखा जाना चाहिये था । 


जो भूलें हमने यहां बताई हैं उनका संशोधन नबशे में 
जरूर सूचित किया जाना चाहिये । वर्ना गलत प्रचार होगा जो 
अच्छा नहीं है । हमारी राय में नक्शे में जहां संकेतसूचिका और 
संबोधन शीषेंक के नीचे जो कुछ छपा है वे खास आवश्यक नहीं 
हैं उसके ऊपर ही संशोधनपत्र चिपका देने चाहिये । 


आशा है भाई पनन्‍तालाल जी साहब इस पर ध्यान देने 
की कृपा करेंगे । 


नोट :--वर्धमान प्रेस इलाहाबाद से प्रकाशित जम्बूद्वीप का 
नक्शा (मोठा ग्लेज कागज) काफी शुद्ध है त्रिलोकसारानुसार बिल्कुल 
सही है। 


+ 
+ 

क्र 
हे 





श्द 


कतिपय ग्रंथकारों का समय निर्णय 


शुभचम्त्राचार्य 


यहाँ हम उन शुभचम्द्राचार्य के समय की चर्चा कर रहे 

हैं जिन्होंने ज्ञानाणंव नामक उत्तम शास्त्र बनाया है। उसमें 
धंस्कृत के कोई ४३ पद्म अन्य प्रंथों के 'उंवतंच रूपसे पाये जाते 
हैं। ये सब पद्म स्वयं ग्रन्थकार ने ही उंद्ध,त किये हैं, टोकाकार 
ने नहीं । हमारे समक्ष ज्ञानाणैंव की एक ऐसी हंस्तलिखित मूल 
प्रति है जिसको सकलफकीति को शिष्यपरप्परा में होने वाले 
भचन्द्र के शिष्य विशालकीति मुनि ने वि० सं० १६११ में 
लखाई थी। उसमें भी ये पद्य इसी तरह से “उफ्तं च” लिखे 
हैं। उन पद्यों में पुरुषाथे सिद्ध्युपाय और यधस्तिलक के भी 
पद्म हैं। यशस्तिलक के पद्म ज्ञानाणंव के पृू० ७० और ८७ पर 
तथा पुरुषार्थ सिदृध्युपाय का “मिथ्यात्वघैदरागा”” पद्च पृष्ठ १६५ 
पर उद्धू त है । यह पृष्ठसंख्या ज्ञानाणंव के तीसरे संस्करण की 
समझनी चाहिये । इनमें से यशस्तिलक का रघचनाकॉल पूर्णतया 
निश्चित है। यशस्तिलक कौ प्रशस्ति में उसके कर्त्ता सोमदेव ने 
उसकी वि० स॑० १०१६ में बनांकर समाप्त किया लिखा है 
इससे प्रगट हीता है कि शानाणंव के रचनाक।ल कौ पर्वोवधि 
वि० स॑० १०१६ की है। यानी घह जि० सं०१०१६ से पहिले का 
चना हुआ नहीं है। बाद में बना है । फितसे बाद में बना है ? 
इसके लिये रत्नफर्रंडआावकाचार की प्रभाचन्द्र कृत संस्कृत 
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टीका दृष्टव्य है। उसके ४५ वें परिच्छेद के श्लोक २४ की टीका 
में प्रभाचन्द्र ने शानाणंव का निम्न पद्म उद्ध[त किया है-- 


क्षेत्र वास्तु धनं घान्य द्विपदं च चतुष्पदमु । 
शयनासन च यान कुप्यं॑ भांइममी वश ॥७॥ 
सर १६ 


प्रभाचन्द्र ने कुछ साहित्य राजा भोज के राज्य में और 

क्रुछ साहित्य भोज के उत्तराधिकारी राजा जयसह के राज्य 
में निर्माण किया है। इतिहास में राजा भोज का राज्य- 
काल वि- सं- १०७० से १११० तक का और उसके बाद जयसिह 
का राज्यकाल वि. सं १११६ तक का माना है। यही और इससे 
कुछ आगे तक का समय प्रभाचन्द्र का है । शुभचन्द्र के समय की 
उत्तरावधि भी यही समझनी चाहिये यानी इस समय से पहिले 
पहिले ज्ञानार्णव का निर्माण हुआ है । अर्थात्‌ ज्ञानार्णवकी रचना 
विक्रम की ११ वीं शती का दूसरा त्तीसरा चरण हो सकता है । 
श्री विश्वभूषण ने इन शुभचन्द्र को राजा मुंज और भोजदेव के 
समकालीन लिखा है। इस कथन की संगति भी उक्त समय से 
मिल जाती है । विश्वभुषण ने भतृ हरि को भी इन्हीं शुभचन्द्र के 
समसामयिक लिखा है सो ये मतूं हरि शतकत्रय के कर्त्ता भतृ - 
हरि से भिन्‍न कोई अन्य ही भतृ हरि हो सकते हैं। क्‍योंकि 
भरत हरि के नीतिशतक का “नेता यस्य वृहस्पति” और बे राग्य- 
शतक का “यदेतत्स्वच्छंद” ये दोनो पद्म गुणभद्रकृत आत्मा- 
जुशासन में क्रमश: ३२ और ६७ नम्बर पर पाये जाते हैं । अतः 
गतकत्रय की रचना ग्रुणभद्र से भी पहिले हुई है। गरुणभद्र का 
नस्तित्व वि. सं. ६१० के लगभग तक का माना जाता है। इस- 
जये ज्ञानाणंव के रचयिता शुभचन्द्र जिनका कि समय ऊपर 
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हम विक्रम की ११ वीं शती बता आये हैं, के काल में शतकत्रय 
के कर्त्ता भत्‌ हरि के होने की संभावना नहीं है । 


हेमचन्द्र ने योगशास्त्र (श्वेतांबर) लिखा है ज्ञानाणव 
और योगणास्त्र के बहुत से स्थल एक समान मिलते हैं। दोनों 
में पहिले कौन हुआ ? यह प्रश्न बराबर चला आरहाथा। 
हेमचन्द्र का समय निश्चित है कि वे वि. से. १२२६ त्तक जीवित 
थे। इसलिये अब यह सिद्ध हुआ कि ज्ञानाणंव से करोब डेढ सौ 
वर्ष बाद थोगशास्त्र बना है । 


आचार्य अमृतचन्द्र 


अमृतचन्द्रकृत पुरुषार्थ सिद्ध्युपायके कितनेही पद्चजयसेनके 
धमे रत्नाकरमें पाये जाते हैं। धर्म रत्नाकर का रचनाकाल वि.सं. 
१०५४ है। अतः पुरुषार्थंसिद्ध्युपाय के रचनासमय की इसे 
उत्तरावधि समझनी चाहिये । अर्थात्‌ पुरुषार्थे सिद्ध्युपाय ग्रन्थ 
वि सं. १०५५ से पहिले बना है, बाद में नहीं। कितने पहले 
बना है ? इस पर जब विचार किया जाता है तो पट्टावलो में 
अमृतचन्द्र के पट्टारोहुण का समय वि सं. €६२ दिया है वह ठीक 
जान पड़ता है इससे उनका अस्तित्व अधिकतया चिक्रम की ११ 
थीं शत के एक दो दशंक तक कहा जा सकता है। यही समय॑ 
यश्वस्तिलक के कर्ता सोमदेव का है । दोनों समकालीन हैं । 


परदुंमनंदी 


हम जिन पदुमनंदी के समय पर विचार कर रहे हैं थे हैं 
“पदुमनंदिपंच विशतिका” ग्रन्थके कर्त्ता पदुमनंदी । इस ग्रन्थके 
”'अध्ू वाशरणे” आदि २ पद्य जिनमें १२ अनुप्रेक्षाओं के नाम 
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लिखे हैं रत्नकरंडश्रावकाचार के परिच्छेद ४ इलो पृष्कों 
प्रभाचन्द्रकृत टीका में पाये ज।ते है। इससे ज्ञात होता है कि 
यह पंचविशतिका ग्रन्थ प्रभाचन्द्र से पहिले का बना हुआ है । 
रत्नकरंड की टोका के कर्त्ता प्रभाचन्द्र का काल विक्रम की ११ 
वीं शताब्दी के उत्तरार््ध से लेकर १२ वीं के प्रथम चरण तक 
का है जैसा कि हम ऊपर बता आये है । इस सम्य को 'पंचवि- 
शतिका' की उत्तरावधिका समझना चाहिये। भर्थात्‌ यह ग्रन्थ 
इस समय से बाद का बना हुआ नही है, पहिले का बना हुआ है । 
कितना पहिले का बना हैँ ? इस सम्बन्ध मे फिलहाल हम इतना 
ही कह सकते हैं कि इस ग्रन्थ के प्रथम प्रकरण के श्लो. १६७ मे, 
द्वितीय प्रकरण के फ्लो ५४ में और & वे प्रकरण के श्लो- ३२में 
पदुमनंदी ने वी रनंदि को अपना गुर लिखा है। बोधपाहुड ग.था 
१० को टीका में श्रुतसागर ने भी वौरनंदि को इन पदुमनंदी का 
गुरु लिखा है। एक वीरनदि वे हुये हैं जिन्होंने चन्द्र प्रभ काव्य 
बनाया था। उनके गुरु अभयनदी थे । इन वीरनंदि का समय 
विक्रम की ११ वी शती का पूर्व भाग माना जाता ह । यदि यही 
समय पदुमतंदी का भी माना जाये तो दोनों का समकाल हने' 
से हमारा मन कहता है कि कहीं ये ही वीरनंदि तो इन पदुमनंदी 
के भुरु नहीं हैं ? 


पद्मनंदिपंचविशतिका के चतुर्थ प्रकरण-एकत्वसप्तति की 
कन्नड़भाषा में एक टीका भी उपलब्ध हैं। उस टीका के 
रचयिता भी पदुमनंदी ही हैं। पर ये टोकाकार पद्मनंदी और 
सुलग्रन्थकार पद्मनंदी दोनों एक नहीं, भिन्‍न २ हैं। क्योंकि 
टीकावाले पदुमनंदी के गुरु का नाम शुभचन्द्रराद्धांददेव लिखा 
है। जबकि मूल ग्रन्थकार पदुमनंदी स्वयं अपने गु्् का नाम 
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यीरनंदि लिखते हैं । वे सारे ग्रन्थभर में शुभचन्द्र का कहीं कोई 
उल्लेख नहीं करते हैं तथा कनडो टीका वि सं. ११९६३ के आस- 
पास रची गई है । अगर यही समय मूलग्रन्थकार पदमनंदी का 
मान लिया जाये तो विक्रम सं. ११०० के लगभग होने वाले 
प्रभाचन्द्र के द्वारा पंचाविशतिका का पद्म उद्धूत कैसे किया 
जाता ? जंताकि हम ऊपर लिख जाये है। 


कनडीटीकाकार और सझूलग्रंथकार पद्मनंदी को अभिन्‍न 
समझने की भ्रांति ने इतिहास में बहुत गड़बड़ी पंदा की है । इस 
आँति में पड़ कर हो आत्मानुशासन (जीवराज अन्थमाला से 
प्रकाशित) की प्रस्तावना में आत्मानुशासन, समाधिशतक और 
रत्नकरंड इन तीनों ही ग्रन्थों के टीकाकार प्रभाचन्द्र को पं. 
आशाधरजो के वक्‍त का बता दिया गया है (पृ. २०) जो 
बिल्कुल तथ्यहीन है । 

चसुनंदी 

यहां हम उन्त वसुनंदी के समय को चर्चा कर रहे हैं 
जिन्होंने प्राकृत्तभाषा में एक श्रावकाचा रप्नंथ लिखा है, जिसका 
प्रचलित्त नाम वसुनंदिश्वावकाचार है। इन्होंने ग्रन्थ के अंत में 
अपनी प्रशस्ति लिखी जरूर है पर उस में आपने ग्रंथ का 
रचनाकाल लिखने की कृपा नहीं को है। प्रशस्ति में आपने जो 
अपनी गुरुण्रपरा दी है उसमें दोन नाम लिखे हैं। प्रथम ही 
श्रोनंदी हुये, उनके शिष्य नयनंदी हुये, नयबंदी के शिष्य नैमि- 
चन्द्र हुये । उन नेमिचन्द्र के शिष्य वसुनंदी ने यह उपासकाध्ययन 
(वम॒ुनदिश्वावकाचार) ग्रन्थ बनाया । इन वसुनंदि के प्रगुरु वे 
नयनदी तो हो नहीं सकते जिन्होंने वि. सं ११०० में सुदर्शन- 
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चरित (अपभ्रश) की रचना को है क्‍योंकि वे अपने गुरु का नाम 
माणिक्यनंदि (परीक्षामुख के कर्त्ता) लिखते हैं, जबकि वसुनंदि 
ने नयनंदि के युरु का नाम श्रीनंदि लिखा है । 


एक श्रीनंदि वे हुए हैं जिनके शिष्य श्रीचन्द्र ने पुराणसार 
बनाया है तथा पुष्पदंत के अपभ्रश महापुराण और रविषेण के 
पदुमचरित पर टिप्पण लिखे हैं। इन तीनों की रचना श्रीचन्द्र 
ने धारा नगरी में राजा भोज के समय क्रमशः: १०७०, १०८० 
और १०८७ में की थी । 


पदुमचरित के टिप्पण की प्रशस्ति में श्रीचन्द्र ने अपने 
गुरु श्रीनंदि को बलात्कारगण का आचाय॑ लिखा है (देखो 
“अट्वारकसंप्रदाय” १० ३६) । बलात्कारगण के साथ कुन्दकुन्दा- 
न्‍वय और सरस्वती गच्छ ये दो विशेषण भी लगे रहते है । 
सरस्वती गचुछ विशेषण विक्रम को १४ वीं सदी से लगने लगा 
है । इस गण के साधु ११ वीं १२ वीं सदी में ही भूमि-दान लेने 
लग गये थे । वसुनदि ने जो अपनी गुरु परम्परा लिखी है उसमें 
उन्होने श्रीनंदि को कुन्दकुन्दान्वयी लिखकर उनका बलात्कार- 
गण इंगित किया है। अतः वसुनंदि की गुरुपरम्परा के श्रीनंदि 
और उक्त श्रीचन्द्र के गुरु श्रोनंदि दोनों एक हो मालूम पड़ते हैं। 
इन्हीं श्रीनंदि के शिष्य नयनंदि हुये हों और नयनंदि के शिष्य 
नेमिचन्द्र तथा नेमिचन्द्र के शिष्य वसुनंदि को मान लिया जावे 
और जो समय श्रीचन्द्र का सं० १०८५७ आदि उपर लिख आये हैं 
बही समय वसुनदि के दादा गुरु नयनंदि का भी मान लिया 
जावे तो इस हिसाब से वसुनंदि का अस्तित्व विक्रम की १२ वीं 
शती के दूसरे चरण में माना जा सकता है | 
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एक और श्रीनंदि का उल्लेख स्व० पंडित जुगल/कशोर 
जी मुख्तार ने वसुनंदि के समय का निर्णय करते हुए रत्न- 
करण्ड श्रावकाचार की प्रस्तावना पृ०७४ में किया है वहां 
लिखा है :-- 

“श्रीनंदि को दिये हुए कुछ दानों का उल्लेख गुडिगेरि के 
टूटे हुए एक कनड़ी शिलालेख में पाया जाता है जो वि० सं० 
११३३ का लिखा हुआ है। इससे माक्षम होता है कि श्रोनंदि 
वि० सं० ११३३ में भी मौजूद थे। ऐसी हालत में आपके 
प्रशिष्य नेमिचन्द्र के शिष्य वसुन॒दि का समय विक्रम की १२वीं 
शताब्दी का प्रायः अन्तिम भाग और संभवत, १३ वी शताब्दी 
का प्रारम्भिक भाग भी झ्नुमान किया जा सकता है । 


इस तरह अब॑ तक के अन्वेषण के अनुसार १२ वीं 
शताब्दी का दूसरा चरण और १३ वीं का प्रथम चरण दोनों ही 
समय वसुनंदि के हो सकते हैं । 


प्रभाचन्द्र ने रत्नकरंड टीका पृ० ८० में “पडिगहमुच्च- 
टूठाणं” गाथा दी है। यह गाथा वस्‌ुनंदि श्रावकाचार में २२५वें 
नम्बर पर है परन्तु दोनों गाथाओं का चोथा चरण भिन्न है 
इससे ऐसा आभास होता है कि इस प्राचोन गाथा का चौथा 
चरण बदल कर वसुनंदि ने इसे अपनी बना ली है। प्रभाचन्द्र ने 
इसे अन्यत्र से ली है । 


चसुनंदि के नाम से श्रावकाचार के अतिरिक्‍त्र मूलाचार 
पर आना रवृति भी पाई जाती है। कुछ विद्वान दोनों रचनाओं 
को एक हो वसुनंदि की कृति मानते हैं पर मैं इससे सहमत नही 
हूँ मैं उक्त दोनों रचनाओं को वसुनंदि नाम के दो भिन्‍न-भिन्‍न 
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ग्रंथकारों की कृति समझता हूं । 


आचा रवृत्ति में एक स्थान पर अमितगत्तिश्रावकाचार के 
कुछ पद्म उद्धृत हैं इससे यह कहना कि आचारवृत्ति के कर्त्ता 
वसुनंदि अमित-गति के बाद हुये हैं ठीक नहीं अमितगति ने भी 
तो संस्कृत भगवती आराधना के अंत में वसुनंदि का उल्लेख 
किया है इससे अभितगति और वसुनंदि दोनों समकाल में हुए 
सिद्ध होते हैं और संभवत: ये ही वसुनंदि आचारखचृत्ति के 
कर्ता है । 

अमितगति ने वि० सं० १०४० में राजा म्रुज के समय में 
“सुभाषित रत्नसंदोह” बनाया है । उस दक्त यदि अमितगतिकी 
आयु २५ वर्ष के लगभग को मान लें और पूरी आयु उनकी ७५ 
वर्ष करीब की भी मान लें तो अमितगति का अस्तित्व बि० सं० 
११०० के आसपास तक ही रहता है और इनके समकालीन होने 
के कारण इन वसुनंदि का अस्तित्व भी ११०० के आसपास ही 
मानना होगा जबकि श्रावकाचार के कर्त्ता वसुनंदि का कम से 
कम निकट का समय ऊपर १२वी शताब्दी का दूसरा चरण 
सिद्ध किया है। ऐसो हालत में दोनों वसुनंदि अपने आप ही 
भिन्न-भिन्न सिद्ध हो जाते हैं । 

इसके अलावा मूलाचार समयसाराधिकार के प्रारम्भ में 
टीकाकार वसुनंदि ने नरेन्द्रकीति का उल्लेख किया है । जबकि 
श्रावकाचार के कर्त्ता वसुनंदि ने नरेन्द्रकीति का प्रशस्ति आदि 
में कहीं कोई नाम नहीं दिया है इससे भी दोनों वसुनंदि जुदे-जुदे 
ही सिद्ध होते है । 

प्रभाचनद्र 
जो प्रभाचन्द्र प्रमेयकमलमात्तिण्ड व न्‍्यायकुघुदचन्द्रोदय 
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भ्रन्थों के कर्त्ता हैं तथा जिन्होंने अनेक ग्रन्थों पर टीका टिप्पण 
लिखे हैं उनका समय विक्रम की १९वीं शताब्दी के उत्तराध से 
लेकर १२वीं के प्रथम चरण तक का है। यह समय अब अनेक 
प्रमाणों और उल्लेखों से' अच्छी तरह स्पष्ट हो गया है अतः यहाँ 
उसके दोहराने की जरूरत नही है | यहाँ हम चिद्वानों का ध्यान 
इस बात पर आक्ृप्ट करना चाहते है कि प्रभाचन्द्र ने प्रमेय- 
कमनमात्तेण्ड और न्यायकुसुदचन्द्र आदि की समाप्ति पर जो 
पुष्पिका वाक्य लिखे हैं उनमें वे अपने को धारा-निवासी पंडित 
प्रभाचन्द्र लिखते है इसका क्या मतलब है ? इन वाक्यों से साफ 
तौर पर यह प्रतिभासित होता है कि-उस वक्‍त तक प्रभाचन्द्र 
ने गृहत्याग नहीं किया था। प्रमेषकमलमा तंण्ड को उन्होंने धारा 
में राजा भोज के समय में बनाथा ओर न्यायकुसुद को भोज के 
उत्तराधिकारी राजा जयमसिह के समय में बनाया | अगर वे 
महात्रती हो गये होते तो भोज से लेकर जयसिह त्क के लम्बे 
समय तक एक ही धारा नगरी में कसे रह सत्र ते थे ? और मुनि 
हुये बाद स्वयं ही अपने को किधी एक खास नगर का निवासी 
भी कंसे लिख सकते थे ? और देखिगे इन्हों प्रभाचन्द्र ने 
आराधना गद्य कथाकोश लिखा है जिसमें ८दैवीो कथा के आगे 
पुष्पिका वाक्य लिखे हैं और ग्रन्थ-समाप्ति पर भो लिखे हैं इस 
प्रकार एक ही ग्रन्थ मे दो जगह प्रशस्ति लिखी है इसका कारण 
यही मानम होता है कि-- ८६ कथा तक की रचना उन्होने 
भुहस्थावस्था में को है और उनसे बाद की कथाये भट्टा रक होकर 
को हैं इसीसे बे प्रथम प्रशस्त में अपने को पंडित प्रभाचनद्र 
लिखते हैं और दूसरी प्रशस्ति में अपने को भट्टारक प्रभाचन्द्र 

लिखते हैं । 
और जो इन्होंने न्यायकुमुद आए की प्रशस्तियों मे अपने 
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को पदुमनंदि का शिष्य लिखाहै उरुका तात्पयं इतनाही समझना 
चाहिये कि पदुमनंदि के पास से उन्होने जेन शास्त्रों का अध्ययन 
किया था जिससे वे उनके विद्यागुरु लगते थे अतः प्रभाचन्द्र 
ने विद्यागुरु के नाते पद्मनन्दि का उल्लेख किया है। इसके 
सिवा ग्रन्थ की प्रामाणिकता को जाहिर करने की दृष्टि से भी 
निग्नन्थ गुरुका उल्लेख करना उन्होंने आवश्यक समझा है। 
(जिस तरह गृहस्थ मेध!वी ने अपने श्रावकाचार में जिनचन्द्र 
मुनि का उल्लेख किया है ) 
भास्कर नंदि 

जिन्होंने तत्वार्थसूत्र पर सुखबोधा नाम की सस्कृत में 
टीका लिखी उन भास्करनन्दि के समय का निर्णय भी अभों 
तक नहीं हो पाया है। इन्होंने इस टीका के अंत में प्रशस्ति 
लिखी है जिसमें केवल अपने गुरु और प्रगुरु का नाम मात्र 
लिखा है पर टीका का कोई समय नहीं दिया है । 


प्रशस्ति के जिन श्लोकों में भास्करनन्दि ने अपने प्रगुरु 
का नाम दिया है वह नाम अशुद्ध प्रतीत होता है जिससे भास्क र- 
नन्दि का समय गड़बड़ होरहा है, देखिये-- 


नोनिष्ठीवेन्न शेते बदति वर न परं ह्यहि याहीति जातु । 
नोकंडूयेत॒गात्रं ब्रजति न निशिनोद्धाटयेत्‌ दाने दस ॥ 
नावष्ट्ाति किचिदू धुणनिधिरितियों बद्धपर्य कयोग: 
कृत्वासन्यासमंतेशुभगतिर भवत्सबंसाधुः स पूज्य: ॥श। 
तस्थासीत्सुविशुद्धएरष्टि विभव:ः सिद्धांत पारं गत:, 
शिष्य:श्रीजिनचंद्रतामकलितश्चारित्र भुषान्वित: । 

शिष्यो भास्करनंदिनामविबुधस्तस्थाभवत्तत्ववित्‌ । 
तेनाकारि सुखादिबोधविषया तत्वा्यवत्ति:स्फुट ॥॥७ 
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इनमें तीसरे श्लोक के चौथे चरण में जो “शुभ मति” 
शब्द है वह अशुद्ध है, उससे अर्थ की संगति ठीक नहीं बैठती । 
इस श्लोक में भास्क रनन्दि ने अपने जिनचन्द्रगुरु के गुरुका नाम 
लिखा है पर श्लोक में सर्वंसाधु के सिवा अन्य कित्तो नाम की 
उपलब्धि नहीं होती किन्तु “स्वंसाधु” कोई नाम नहीं होता । 


अगर 'शुभगति' के स्थान पर 'शुभयति' पाठ मान लिया 
जाये तो मामला सब साफ हो सकता है। शुभयति का अर्थ 


होगा शुभचन्द्र भट्टारक । प्रशस्ति के उक्त एलोढों का तब इस 
प्रकार अर्थ होगा : -- 


जो न तो थूकते हैं, न सोते हैं, न दूसरों को आने जाने 
को कहते हैं, न शरीर को खुजाते हैं, न रात्रि में गमन करते हैं, 
न द्वार को खोलते हैं, न द्वार को बंद करते हैं, न पीठ लगाकर 
दीवार के सहारे बंठते हैं। ऐसे शुभचन्द्र मुनि (सवस्त्र भट्टारक) 
बद्धपर्थंक होकर आयु के अन्त में सन्‍्यास धारण कर सबंसाधु 
(नग्न दिगम्बर) हो गए थे वे पृज्य हैं। उनके शुद्धहष्टि, सिद्धांत- 
पारगामी, चारित्र भूषण जिनचन्द्र नाम के शिष्य थे। उन 
जिनचन्द्र के तत्वज्ञानी भास्करनन्दि नाम के विद्वान शिष्य हुए 
जिन्होंने तत्वार्थंसृत्र पर यह सुखबोधिनी टीका बनाई” ।' 


पद्मनन्दि के शिष्य ये वे शुभचन्द्र हैं जिन्होंने दिल्‍ली 
जयपुर की भट्टारकीय गदुदी चलाई | इनका समय वि. सं. १४५० 
से १५०७ तक माना है। फिर इनके पट्ट पर जिनचन्द्र बंठे थे । 
जिनचन्द्र का समय वि. सं. १५०७ से १५७१ तक का माना 
जाता है. इन जिनचन्द्र ने प्राकृत में सिद्धांतससार ग्रन्थ लिखा 
था जो म' णिकचन्द्र ग्रन्थमाला द्वारा “सिद्धांतसारादि संग्रह” में 
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छपा है। वि. सं. १५४८ में सेठ जीवराजजी पापडीवाल ने 
शहर भुड़ासा में इन्हीं जिनचन्द्र भट्टारक से हजारों मूर्तियों की 
प्रतिष्ठा कराई थी। आवकाचार के कर्त्ता पं० मेधावी इन्हीं 
जिनचन्द्र के शिष्य थे । उक्त भास्करनन्दि को भी संभवत: इन्हीं 
का शिष्य समझना चाहिये | इस हिसाब से इन भास्क र॒नन्दि का 
समय विक्रम की १६ वीं शताब्दी माना जा सकता है । 


एक 'ध्यानस्तव” नाम का संस्कृत ग्रन्थ जिसमें अधिक- 
तया रामसेन कृत तत्वानुशासन का अनुसरण किया गया है और 
जो जेन-सिद्धांतभास्कर भाग १२ किरण २ में छपा है वह भी 
इन्हीं भास्करनन्दि का बनाया हुआ है। उसकी प्रशस्ति में भी 
वे ही पद्य हैं जो तत्वार्थ टीका में लिखे हैं मत: दोनों के कर्त्ता 
एक ही हैं । 


थओो कुमार कवि 


इनका बनाग्रा हुआ १४६ संस्कृत पद्मों का एक “आत्म- 
प्रबोध”” नामक ग्रन्थ है, जो भारतीय जैन सिद्धांत प्रकाशिनी 
सेंस्था कलकत्ता से हिन्दी अनुवाद के साथ प्रकाशित हुआ था । 
अनुवादक पं० गजाधरलालजी न्यायतीर्थ थे। यह अध्यात्म 
विषय का बड़ा ही सरस सुन्दर ग्रन्थ है। कवि ने ग्रन्थ के अन्त 
में अपना नाम देने के सिवा और कुछ भी परिचय नहीं दिया है, 
रचनाकाल भी नहीं लिखा है, इस ग्रन्थ का निम्नांकित पद्च पं. 
भाशाधरजी ने अनगारधमामृृत अ० & श्लो० ४३ की टीका में 
डदुधृत किया है :-- 


सनोबोधाधीन विनयबिनियुक्त' निजवपु- 
बच: पाठायत्त करणगणमाधाय नियतमु ॥ 
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व्धान: स्वाध्यायं कृतंपरिणतिजनेंवचने; 
करोत्यात्मा कर्म क्षयमिति समाध्यन्तरमिद ॥७५१॥ 
-आत्मप्रबोध 


अर्थ :-- जिस स्वाध्याय में मन ज्ञान के प्रहण धारण में 
लोन रहता है, शरीर विनय संयुक्त रहता है, वचन पाठ के 
उच्चारण में लगा रहता है और इन्द्रिय-समृह नियंत्रित रहता 
है इस प्रकार सारी परिणति जिसमें जिनवाणी की ओर रहती 
है ऐसे स्वाध्याय को धारण करने बाला निश्चय ही कर्मो का 
क्षय करता है, अत्त: स्वाध्याय भी एक तरह से समाधि का 
रूपान्तर ही है। 


इससे सिद्ध हीता है कि यह आत्म-प्रबोध ग्रंथ प॑ अआशा- 
धरजी से पहिले का बना हुआ है । 


हत्तिमल्लके विक्रांत कौरब'नाटकसे पता पड़ताहै कि एक 
श्रीकुमार कवि उनके ४ बड़े भाइयों में सब से बड़े भाई थे । 
अगर उनके समय का आशाधर कौ प्रौढावस्था के समय से मेल 
बेठता हो तो वे ही श्रीकुमार कवि इस आत्मा-प्रबोध के कर्ता 
माने जा सकते हैं और तब यों कहना चाहिये कि आशाधर की 
पिछली उम्र में वे मौजूद थे। अनगा रधर्माम्ृत की टीका वि. सं- 
१३०० में पूर्ण हुई अत: उससे पांच सात वर्ष पहिले श्रीकुमार 
कवि ने आत्म-प्रबोध बनाया होगा । ऐसी हालत में हस्तिमल्‍्ल 
के साहित्यिक जीवन का प्रारम्भिक समय विक्रम की १४ वीं 
शती का प्रथम चरण समझना चाहिये। 


इस तरह ७ ग्रन्थकारों के समयादि पर यहाँ कुछ नया 
प्रकाश डाला गया है । 
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स्व पं० मिलापचसदजी कटारिया ने अपने अध्ययन के बल पर 
जैन समाज के भुूर्घेस्य विद्वानों में स्थान प्राप्त किण था । अध्ययन की 
उनकी यह दृष्टि बड़ी पेनी थी। स्मारिका को अंपने जीवन के श्रारंभ 
काल से ही उनको सहयोग मिला था। खैंद है वे अब हमारे बीच नहीं 
रहे । जैन शास्त्रों का तलस्पशी अध्ययन रखने वाले विद्वानों को माला 
का शक मणिया टूट गया। पुरानी पीढ़ी के विद्वाय्‌ एक-एक कर काल 
कवलित हो रहे हैं और मए उनका स्थान अ्रहण करने को आ नहीं रहें 
हैं। निश्चय ही जेन समाज के लिये यह स्थिति शीचनीय ओर 
क्चिारणीय है । 


सम्बन्धित आचार्यों के कॉल निणैय सम्बन्धी विवाद को हल 
करने में प्रस्तुत रचना पर्याण्त अशों में सहायक सिद्ध द्वोगी + 





हे 


अजैन साहित्य में जैन उल्लेख और 
सांप्रदायिक संकीर्णता से उनका लोप 


अंमर फोध 


अंमरकोष संस्कृत का एक जगदविख्यात प्राचोन कोश 
ग्रंथ है। इसके कर्त्ता अमरसिह हैं जेसाकि तीनों कांडों के अन्त 
में दिये “ इश्यमरसिह कृतो नामलिंगानुशासने” श्लोक द्वारा 
प्रकट है। प्रंल्थकार ने ग्रन्थ के आरम्भ में देवनामों में प्रथम 
अपना नाम अमर! दिया है। इसी तरह ग्रन्थ के आदि मंगल" 
एलोक में भो “बअमृंताय न” के रूप में 'अमर' नाम द्योतित 
किया है । 


ग्रस्थ को नाम पृर्वोक्त श्लोकॉनुंसार “नामलिगानुशासन” 
है (जिसमें नाम और लिंग दोनों एक साथ बत्ताये गये हैं जो 
इसकी अन्य कोशोंसे खास विशेषता है,किन्तु ग्रंथकारके नाभ पर 
इसका नाम अमरकोष प्रसिद्ध हो गया है और आज यह कोष 
संस्कृत जगत्‌ में घास्तव में ही अमर हो गया है। इसमें ३ कांड 
होने से 'त्रिकांड कोश और देवभाषा-संस्कृत में होने से देव 
कोश भी इसके नाम हैं। इस पर संस्कृत को निम्नांकित टीकाये 
है :- १. व्याख्यर प्रदोेप २. काशिका ३. अमरकोषोदुघादन 
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४. कौमुदी ५. पदार्थ कौुदी ६. शब्दार्थ संदीपिका ७ अमर 
पंजिका 5८. अमर दीपिका डे. सुबोधिनी १०- व्याख्या सुधा 
११. शारदा सुन्दरी १२. विद्वन्मनोहरा १३. अमर विवेक 
१४. मधु माधवी १५. पद चन्द्रिका १६. त्रिकांड चिन्तामणि 
१७. त्रिकांड विवेक १८. प्रदीप मंजरी १६ पीयूष 
२०. वेषम्य कौम्दी २१. पद विवृति २२. पदमंजरी 
२३. व्याख्यामृ्त २४. सन्देह भंजिका २४. टीका सबवंस्व 
२६. अमरकोष टीका (आशाधर कृत) २७. त्रिकांड रहस्य 
२८- अमर चंद्रिका आदि । 


इनके अतिरिक्त-कनड़ी, काश्मीरी, चीनी, फारसी, 
तिब्बती, तेलगु, मराठी, ब्राह्मी, श्यामी, सिंहली, अंग्रेजी, 
हिन्दी, गुजराती, उदू, आदि भाषाओं में भी अमरकोष पर 
टोकायें बनी हैं। “कवि काव्यकाल कल्पना” नाम के बृहद्‌ ग्रन्थ 
में अमरकोष की ६६ टीकाओं का विवरण दिया है। 


विविध प्राचीन ग्रंथों की संस्कृत टीकाओं में इस कोष 
के अनेक जगह प्रमाण दिये गये हैं। इसका पठन पाठन संस्कृत 
को प्रायः सभी पाठशालाओं में अद्यावधि चला आ रहा है। यह 
सब इस कोश की महान्‌ लोकप्रियता का द्योतक है। इसी 
से-कवियों ने ये उद्घोष किये हैं-अमरो5यं सनातनः” । 
“अमरकोषो जगत्पिता”। 


अमरकोष में बौद्ध और वृंदिक धर्म के अवतारी पुरुषों के 
नाम हैं किन्तु ज॑ंन तीर्थंकरों के कोई नाम नहीं हैं। ग्रन्थकार 
बहुत उदार रहे हैं। (उन्होंने मंगलाचरणमें भी किसी धर्माराध्य 
का नाम नहीं दिया है ) फिर उन्होंने जैन महापुरुषों के नाम 
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नहीं देकर अपने कोष को अपूर्ण क्‍यों रखा ? यह प्रश्न प्रत्येक 
निष्पक्ष विचारक और जन धर्मानुयायी के मस्तिष्क में सहज 
उठता है । इसके लिए जब हमने अमरकोष को कुछ संस्कृत 
टीकाओं को देखा तो मालूम हुआ कि बुद्ध के नामों के आगे 
जिन देव के भी नाम अवश्य मूल ग्रल्थकार ने दिये हैं किन्तु वह 
इलोक संप्रदायाभिनिवेश के कारण घृल से निकाल दिया गया है 
और धीरे-धीरे उसका लोप कर दिया गया है देखिये-- 


(१) ओरियंटल बुक एजेंसी उना से सन्‌ १६४१ में 
प्रकाशित क्षीरस्वामि कृत (ईस्वी ११वीं शत्ती) टीका पृष्ठ ७ 
प्रथम कांड-शलोक १५ की टीका के आग्रे- 


(सर्वज्ञो बीतरागो5हँनू केवली तीर्थ- 
कृज्जिनस्त्रिकाल विदादया ऊह्मा ) 


(२) निर्णय सागर प्रेस घुम्बई से सन्‌ १६१५ में 
प्रकाशित-व्याख्या सुधा पृष्ठ ८ 


“पदयपि बेद विरुद्धार्थानुष्ठातृत्वा 
ज्जिनशाक्यों नरकवर्ग वकक्‍तुमुलितो । 
तथापि बेवविरोधिस्वेन बुद्धयुपा रोहादत्नेवोक्तो ।” 
(अर्थ:--यद्यपि वेद विरोधी होने से जिनेन्द्र और बुद्ध के 
नाम नरक वर्ग में देने चाहिये तो भी यहां इसलिये दिये गये है 
कि उनका देव विरोधित्व साथ साथ बुद्धि में आ जाये) 


इसी पर टिप्पणी १ लगाकर लिखा है:-क्ब चित्पुस्तके इत 
उत्तरघु- “सर्वज्ञोवीतरागोहहुनु केबलो तोर्थक्ृज्जिनः । जिन 
देवता नामानि बद्‌ । इत्यधिकस्‌ ॥ 
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(३) आज से ११२ वर्ष पर्व विक्रम सं. १६१६ में प्रका- 
शित देवदत्त त्रिपाठी कृत हिन्दी टीका पृ० ३ पर लिखा है:- 
“सर्वज्ञ., बीतरागः, अहुंनू, केवली, तीर्थेक्ृत, जिनः ये ६ नास्तिक 
के देवताओं के नाम है । (मूल में श्लोक नहीं दिया है, जब 
हमने पूरे श्लोक के लिये अमरकोष की हस्तलिखित प्रतियों की 
खोज की तो बघेरा, टोंक, निवाई आदि के जैन भण्डारों की 
प्रतियों में वह पुरा श्लोक इस प्रकार उपलब्ध हुआ-- 


“सर्वज्ञों बोतरागोःहन्केवली तोर्थकृज्जिन: । 
स्याद्रादबादों निरल्लेकिः निग्नन्थाधिप इत्यपि ॥४” 


अनेक जैन विद्यालयों के संस्क्रृत कोस (पाठ्यक्रम) में 
अमरकोष नियत है। अधिकारियों का कत्तंव्य है कि-वे यह 
इलोक विद्यार्थियों को अमर कोष में पढ़ाने का प्रबन्ध करावें 
जिससे इसका प्रचार हो । साथ ही जैन प्रकाशन संस्थेओं का 
भी कर्तव्य है कि-वे भी अमरकोष में बुद्ध के नामों के आगे यह 
झनोक मोटे टाइप में प्रकाशित कर अमरकोष के विविध 
संस्करण निकालें जिससे दीघंकाल से चली आ रही क्षति की 
कुछ पूत्ति हो । 


इसी की टाइप (नकल) का श्लोक धनंजय नाममाला में 
इस प्रकार है:- 


सर्वज्ञो बोतरागोहुन्कें बलो धर्मंचक्रभत्‌ ॥११६॥ 


इससे भी अमरकोष में उक्त श्लोक वर्तेमान रहना 
प्रमाणित होता है । 


जिन देव के नाम वाले श्लोक के सिवा अमरकोष के 
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द्वितीय कॉड के ब्रह्म वर्ग में श्लोक ६ के बाद आठ दाशेनिकों में 
जनदर्शन के भी दो नाम दिये हैं देखिये- स्यात्स्थाद्वादिक 
आहंतः ॥ पूरे आठ दर्शनों के दो-दो नाम इस प्रकार दिये हैं:- 


मौमांसको जेमिनोये, वेदांती ब्रह्मवादिनी । 
वेशेषिके स्मादोलुक्य:. सोगतः शुन्यवादिनि ॥१॥ 
नेयाथिक स्त्वक्षपाद: स्पात्स्याह्ादिक आहत: । 
चार्चाक लौकायतिकौ, सत्कार्य सांख्य कापिलौ ॥२॥। 


इनमें सभी भारतीय (श्रमण वेदिक) दर्शन आ गये हैं 
अतः ये श्लोक बहुत महत्वपूर्ण हैं फिर भी अनेक संस्करणों में 
इन्हें क्षेपक रूप में प्रदर्शित किया है और अनेक में बिल्कुल 
निकाल ही दिया है संभवत: यह सब बोद्ध और णेन इन दो 
श्रमण-धर्मों से विरोध के कारण किया गया है अन्यथा ये 
एलोक मूल ग्रन्थकार कृत हैं; क्योंकि हेमचन्द्राचार्य ने भी(१२वीं 
शती में ) इसी की स्टाइल पर निम्नांकित श्लोक '“अभिधान 
विन्तामणि'”' के मत्यंकांड ३ में इस प्रकार बनाये है:- 


स्याद्वाद वाद्याहतः स्यातु, 
शुन्यवादोी तु सोगतः ॥५२५॥। 
नेयायिकस्त्वक्षपादों योग: 
सांख्यस्तु कापिल: । 
औहइलोक १ के चोथे चरण में बोद्ध के और श्लोक २ के दूसरे 
चरण में जैन के नाम हैं अमर इन नामों को हटाकर सिर्फ वैदिक दशन 
के ही नाम रहने से देते तो दोनों श्लोक अधूरे हो जाते अत: विवश्व हो 
दोनो श्लोकों को ही मूल से निकाल दिया है । 
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वेशेषिकः स्थादोलुक्यः, 
बाहुंस्पत्यस्तु नास्तिकः ॥५रद्धा 
जार्वाक लौकायतिकश्चेते 
घड़पि ताकिका: । 


(इनमें बड्‌ दर्शनों के ही नाम दिये हैं शेष दो मीमांसा 
और वेदांत के नाम देवकांड २ के श्लोक १६४-६४ में दिये हैं) 


अत्त: जैन ग्रन्थ-प्रकाशकों को चाहिये कि वे इन दों 
“मीमांसकों जैमिनीये“” शलोकों को भीं अमरकोष कांड २ के 
ब्रह्मवर्ग में श्लोक ६ के बाद मोटे टाइप में प्रकाशित करने का 
प्रक्र॒म करें जिससे सांप्रदायिकों का प्रयहत विफल हो और ग्रन्ध 
अक्षुण्ण बने +- 


+बघेरा, उदयपूर, टोंक भादि के जैन भब्टारों में प्राष्त 
मभमरकोष की प्रतियों के अन्त में लेखकों ने भिस्त-भिन्‍न प्रशस्तियां दी 
हैं पाठकों के उपयोगार्थ समुच्यय रूप से नीचे उन्हें भी प्रस्तुत कियः 
जाता है इनमें प्रथम जन और द्वितीय शैव हैं:-- 


-- अन्त्य प्रशस्ति-- 
ग् कृतावमर सिहस्य, नामलिगानुशासने 7 
काण्डस्तृतीय: सामान्य:, साँग एवं समर्थित: 
इत्युक्त न्यवहारायं, नामलिगानुश(सनम्‌ । 
शब्दानां ने मतोअन्त, तावपीन्द्रवृहस्फ्ती ॥ 
बदमानि बोधयत्यकें:, काथ्यानि कुरुते कवि: # 
तत्सोरभं नभस्वंतः, सन्तस्तन्वन्तु तदुमुणानु ॥। 


(वायुरित्यर्थ:) 
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अमरसिह किस संप्रदाय-विशेष के थे यह उन्होंने कहीं 
नहीं लिखा है किन्तु अमरकोष के सूक्ष्म अध्ययन और अन्य 
प्रमाणों से इसका निर्णय किया जा सबत्ता है वही नीचे देखिये:- 
अम रदीपिका टीका में अमरकोष के मंगलाचरण को बुद्ध वाची 
बताया है। इसी तरह क्षीर स्वामी (वेंदिक) टीका में भी 
मंगलाचरण को जिन (बुद्ध) वाची ही बताया है | तथा वामना- 
चाये-दुर्गाप्रछधाद, काशीनाथ, शिवदत्त, एन जी. देसाई, शील- 
स्कंध बेबर आदि वेदिक, बौद्ध, अंग्रेज विद्वानों ने अपने 
प्रस्तावना-निबन्धों में अमरकोष कार को बौद्ध ही माना है इसके 
लिये इन्होंने निन्‍नांकित ३ थुक्तियां दी हैं.-- 


(१) अमरसिह ने देव विशेष के नामों में सर्वप्रथम 


यदक्षर पद ध्रष्ट, स्वर व्यंजन वर्जित । 
तत्सबं क्षम्यततां देवि, प्रसोद परमेश्वरि ॥ 
यावत्पृथ्वी रवियावित्‌ यावच्चन्द्र हिमाचलौ | 
पठ्यमाना चुथ स्ताव, देषा ननन्‍्दतु पुस्तिका ॥ 
यावच्छी वीतरागस्य, धर्मों जयत्ति भूतले । 
विद्वर््दि वीच्यमानोज्य ग्रन्थस्तावद्विनन्दतु ॥ 

२- यावच्बन्द्र दिवाकरी ग्रहपती क्षोणी समुद्रा अपि । 
याबद्‌ व्योम वितान सलिभतया दिक्‌ चक्र माक्रामति ॥ 
यावद्‌ देहनिवासिनी पशुपते: गौरी मुख चुम्बति । 
ताब त्तिष्ठतु कोष एप सुध्वियां कठेषु रत्नोषमः ॥ 

नानाकवीतां भुवि नाम कोषा:। 
सनत्येब शब्दाथेविदां प्रबंधा : | 
तथापि सूक्‍क्तेईडम्रसिह नाम्नः । 
कके रतोव प्रसृतं मनो से | 
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भगवान बुद्ध और उनके अवांतर भेदों के नाम दिये हैं फिर 
वेदिक देवी-देवताओं के नाम दिये हैं । 


(२) कांड ३ नानार्थ वर्ग ३ के श्लोक ३१ मे “धर्मराजों 
जिनयमौ” पाठ दिया है इसमें जिन (बुद्ध) को प्रथम दिया ढ़ 
और यम (वेदिक श्राद्ध देव) को बाद मे । अगर अन्थकार चाहते 
तो 'यमजिनौ' पाठ भी दे सकते थे इसमे छंदोंभंग की भी 
आपत्ति नहीं थी किन्तु उनके तो जिन (बुद्ध) आराध्य थे अतः 
पहिले उन्हें स्थान दिया । 


(3) यह लोकोक्ति प्रसिद्ध है कि-अमरसिहो हि 
पापीयानर्‌ सर्वेभाष्यमचूचुरत्‌ अर्थातू- पापी अमरसिह ने सारा 
भाष्य (पात्तजल महाभाष्य) चुरा लिया | अगर अमरपिह वैदिक 
होते तो वैदिक विद्वान कभी उनको पापी और भाधष्य की चोरी 
करने वाला नही बताते । 


इनसे स्पष्ट है कि अमस्सिह बौद्ध विद्वान थे। इसके 
बावजुद भी कुछ जन विद्वानु अमरसिह को जेनधर्मानुयायी 
बताते हैं और अमरकोंष को जैन कोष । इसके लिये उनकी 
युक्तियां निम्नांकित हैं:- 


(१) किसी जन ग्रन्थकार ने एक कथा दी है कि अमर- 
सिंह नाममालाकार धघनंजय कवि के साले थे । 


(२) जेन शास्त्र भण्डारों में अमरकोध की अनेक प्रतियाँ 
मिलती हैँ । 


(३) अमरकोष पर जन विद्वान आशाधर (वि. १३ दीं 
शतोी ) ने टीका बनाई है । 
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(७) शाकटायन (जैन व्याकरण की स्वोपज्ञ अमोंघवबृत्ति 
(वि. सं वीं शती) में अमरकोष का उल्लेख है । 

(५) “जैन बोधक” वर्ष ४३ अंक ५ (फरवरी १६३३) 
में एक हस्तलिखित प्रति के अनुसार अमरकोष में १२५ जेन 
एलोक दिये हैं और अमरसिह को जेन सिद्ध किया है एवं उनको 
बौद्ध माने जाने का निरसन किया है । 


नीचे क्रमशः संक्षेप में इनकी समीक्षा की जाती हैः- 


(१) यह कथा किसी ने यों हो गढ़ डाली है इसमें अनेक 
ऊलजलूलतायें हैं अतः यह बिल्कुल अप्रामाणिक॑ है । इसमें अमर 
सिह को धनंजय का साला बताया है जो निराधार है क्योंकि 
धनंजय ८-६ विक्रम शतीके हैं जबकि अमर्रासह इनसे कम से कम 
चार-पांच सौ वर्ष पर्व हुए हैं जेसा कि इतिहास से प्रमाणित है- 


(क) «वीं ८वीं विक्रम शती में बौद्ध विद्वान्‌ जिनेन्द्र बुझ्ि 
ने काशिका विवरण पंजिका में अमरकोप का “तंत्र प्रधाने 
सिद्धांते” ॥१८५॥ (नानाथथ वर्ण, कांड ३) श्लोक उद्धृत 
किया है । 

(ख) उज्जयिनी के गरुणराट्‌ ने ईसा को ६टी शत्ी में 
अमरकोष का चीनी अनुवाद किया है । 

(ग) क्षीर स्वामी ( शिवोपासक, ईस्वी ११वीं शती) से 
अमरकोषोद्घाटन में लिखा है कि अमर्रासह चन्द्रव्याक रणकार 
चन्द्र गोमिन्‌ से पूर्व हुए हैं। अन्द्रगोमिन्‌ वसुराट्‌ के गुरु और 
४५० ईस्वो में होने वाले बंगाली, बौद्ध विद्वान्‌ हैं। 

,...[घ) घन्वन्तरि: क्षपषणकामरसिंह शंकु वेताल भट्ट घटक- 
पर कालिदासा: । 
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ख्यातो वराहमिहिरों नृपतेः सभायां रत्नानि वे बररु- 
चिनेंव विक्रमस्य ।। 


इस प्रसिद्ध श्लोक में अमर थथिंह को विक्रमादित्यकी सभा 
के नवरत्नों में से एक रत्न बताया है | 


ऐसी हालत में अमरसिह को धनंजय का साला बताना 
कितना मनघढंत है यह पाठक सहज जान सकते हैं । 


(२) जैन भण्डारों में अमरकोष की प्रतियां मिलने से 
उसे जैन कोष बताना यह बद्भुत युकति है इस तरह तो जन 
भण्डारों में मिलनी वाले अनेक वेदिक ग्रन्थ यथा-भर्त हरि कृत 
शतकत्रय, कालिदास करत मेघदूत, रघुवंश आदि भी जैन ग्रन्थ 
हो जायेंगे । और वंदिक भण्डारों में मिलने वाले जैन ग्रन्थ 
वदिक हो जायेंगे अतः यह युक्ति निस्सार ही नहीं बल्कि काफी 
आपत्तिजनक है। वास्तविकता यह है कि ग्रन्थ भण्डारों में विरुद्ध 
धर्मो के ग्रन्थों का संग्रह उनका परस्पर अध्ययन समीक्षण क रने 
की दृष्टि से किया जाता है। 


(३) आशाधर ने तो रुद्रट के काव्यालंकार और वाग्भट 
के अष्टांग हृदय आदि वेदिक ग्रन्थों पर भी टीका बनाई है अतः 
किसी जैन विद्वान के द्वारा जनेतर ग्रन्थ पर टीका बनाने से 
वह ग्रन्थ जेन नहीं हो जाता । जैसे जिनसेनाचार्य ने कालिदास 
के मेघदूत को अपने पार्श्वाभ्युदय में बेष्टित कर लिया है इससे 
मेघदूत जेनग्रन्थ नहीं हो जाता। अमरकोष पर तो पचासों 
बंदिक विद्वानों ने टीकार्यें लिखी हैं इससे वह वेदिक ग्रंथ नहीं हो 
गया। स्वयं अनैक वेदिक विद्वानों ने युक्तिपृ्वक अमरकोष को 
बौद्ध ग्रन्थ सिद्ध किया है जैसा कि पूर्व में बताया जा चुका है। 
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(४) जन ग्रन्थों में किसी ग्रन्थ का उल्लेख मात्र होने से 
ही वह जैन ग्रन्थ नहीं हो जाता। जैन ग्रन्थों में तो अनेक 
जैनेतर ग्रन्थों के उल्लेख हैं इस तरह तो वे भी सब जैन ग्रंथ हो 
जायेंगे अतः यह युक्तिवाद भी लचरहै। जनेतर ग्रन्थों में भी अनेक 
जैनग्रन्थों के उल्लेख हैं इससे जनग्रन्थ जेनेतर नहीं बन जाते । 
सही बात यह है कि-परस्पर विद्वान एक दूसरे धर्म के लोक- 
प्रिय ग्रन्थों का प्रमाण रूप में या समीक्षादि के रूप में उल्लेख 
करते आये हैं । 


(५) जैन बोधक अंक ५ में जो १०९४५ श्लोक दिये हैं उनमें 
मंगलाचरण का एक श्लोक “'श्रियः पति पुष्यतु वः समी हितं 
बताया है। किन्तु यह श्लोक तो मूलतः वादीभसिंह कृत गद्य 
चिन्तामणि का है। इसी तरह को हालत कुछ अन्य श्लोकों की 
भी है। ऐसा प्रतोत होता है कि-जब अमरकोष को जेन बनाने 
के लिये कथा गढ डाली गई तो किसी जैन विद्वान ने अमरकोष 
को स्पष्ट जेन बनाने की दृष्टि से या उसमें जैन कथनों के 
अभाव की पूति करने को दृष्टि से यह प्रयत्न किया है। इस 
वक्‍त उचत अंक हमारे पास नहीं होने से हम उसकी पूरी 
समीक्षा नहीं कर रहे हैं। कोई भी विज्ञ पाठक थोड़े से विचार 
से ही उसकी निस्सारता-युकति हीनता अच्छी तरह हुंदयंगम 
कर सकता है । 


अब मैं नीचे ऐसे दो नये प्रमाण प्रस्तुत करता है जिनसे 
सहज जाना जा सकेगा कि अमरकोष जैन कोष नहीं है:- 


(१) अमरकोय के टीकाकार पं. आशाधरजी ने अनगा- 
रघधर्मामृत अध्याय १ श्लोक २४ के स्वोपज्ञ भाष्य में पृष्ठ 
शदे पर -- 
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लोके यथा-''स्याद्धमंमस्त्रियां पुण्य श्रेयसी सुकृतं वृष- 
इति” । लिखा है यह अमरकोष के कांड १ काल वमं ४ का 
२४वां श्लोक है । इसी के बाद-- 


“शास्त्रे यथा-” करके आत्मानुशासन ग्रुणभद्र कृत का 
एक श्लोक और नीतिवाक्यामृत (सोमदेव कृत) का एक सूत्र 
दिया है । 


इससे साफ प्रकट है कि आशाधर ने अमरकोष को 
लौकिक ग्रन्थ बताया है, जैन ग्रन्थ नही ॥ 


(२) अमरकोष की अनेक प्रतियों मे प्राप्त-सर्वज्ञी 
वीतरागो5हूँत्‌*”” इलोक जो पूर्व में उद्धृत किया गया है 
उसमें जिनेन्द्र का नाम “निह्लीक: भी बताया है। जिसका अर्थ 
लज्जाहीन (नग्न) है । ऐसा नाम कभी कोई जेन अपने आाराध्य- 
देव के प्रति नहीं दे सकता । 


धनंजय कृत नाममाला और हेमचन्द्र कृत अभिधान 
चिन्तामणि जो प्रसिद्ध प्राचीन जेन कोष हैं उनमें कहीं भी यह 
नाम या इसके अर्थ का कोई पर्यायवाची नहीं है। हाँ शिवो- 
पासक क्षीर स्वामी ने जरूर अमरकोष टीका में पृष्ठ १७३ पर 
ब्रह्म वर्ग मे बुद्ध और ज॑नादि के नाम देते हुए दिग्रम्बर जन के 
इस प्रकार नाम उद्धृत किये हैं:- 


क्षपणापि दिगम्बर:। नग्नाटः श्रावको5उह्ीको, निग्रथों 
जीवजीवकौ ।।' इसमें एक नाम 'अहीक' है जिसका भी अर्थ 
लज्जाहीन (नग्न) ही है। यह साफ अमरकौष के “निर्ीक' का 
पर्यायवाची हैक 
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अतः स्पष्ट है कि अमरकोष जेन कोष नहीं है। अमर- 
कोष में २४ तीयथंकरों के नाम, जैन सेंद्धांतिक-प्रस्पण, जेन 
पारिभाषिक शब्द आदि कुछ भी तो जेनत्व सूचक कथन नहीं 
पाये जाते । उल्टा, कांड ३ विशेष्यनिध्न वर्म प्रत्यक्ष स्यार्दन्द्रिय- 
कमप्रत्यक्षमतीन्द्रियं ॥७६।। में ऐन्द्रियक ज्ञान को प्रत्यक्ष और 
अतीन्द्रिय ज्ञान को अप्रत्यक्ष बताया है जो त्तत्वार्थ सूत्र (जेन 
सिद्धांत ग्रथ) के “आदये परोक्ष ” “'प्रत्यक्षमन्यत्‌” सूत्रों के 
विरुद्ध पड़ता है । 


ऐसी हालत में अमरकोष को जेन बताना मिथ्या मोह 
मात्र है। निष्पक्ष दृष्टि से यह बौद्ध ही है-सत्य का अनुरोध भी 
यही है । 


अमरकोष के त्रह्मवग में जो ब्राह्मण धर्मोयः कथन है 
उससे कोई इसे वैदिक मानें तो यह ठीक नहीं है। अमरकोष के 
पहिले भी कात्य, वाचस्पति, व्याडि, भागुरि आदि के बेदिक 
कोष ग्रन्थ थे उन्हों से ब्रह्म वर्ग के अपने विषयानुसार सामग्री 
लो गई है जो विषय की पूर्णता की हष्टि से आवश्यक थी | इसी 
को ग्रंथकार ने ग्रन्थारंभ में 'समाहत्यान्य तंत्राणि संक्षिप्त: 
प्रतिसंस्कृते:” ॥२॥| श्लोक से व्यक्त किया है। श्वे. जेन हेम- 
चुन्द्राचार्य ने भी यह सब ब्राह्मण धर्भोय कथन अपने “अभिधान 
चिन्तामणि” कोष में दिया है । 


कोष, व्याकरण, गणित, अयुर्वेद आदि विषय ऐसे हैं जो 
किसी संप्रदाय विशेष से सम्बद्ध नहीं होते । अगर कोई ऐसा 
करता है तो बह अपुर्णता को ही प्राप्त होता है उसे लोकप्रियता 
नहीं मिलती । 
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अतः पूर्णता की दृष्टि से अमरतसिह ने बौद्ध होते हुए भी 
अमरकोष में बौद्ध जन वेदिक सभी भारतीय धर्मो का परि- 
चायक आवश्यक लोक प्रसिद्ध कथन बड़ी उदारता के साथ 
संग्रह किया है । 


कहाँ तो ग्रन्यकार की महान्‌ उदारता और कहां व्याख्या 
सुधाकर का यह लिखना कि-“बेद विरोधी होने से बुद्ध और 
जिनेन्द्र के नाम नरक वर्ग में देने चाहियेथे”। यह कथन 
कितना संकीर्ण और गौरव विहीन है पाठक स्वय विचार करें । 


“अं गार शतक- 


(मोक्ष मार्म प्रकाशक) के ५वें अधिकार में “अन्यमतो से 
जेनमत की तुलना” प्रकरण के अन्तर्गत पं. टोडरमलजी सा. ने 
भरत हरि कृत वेरास्य शतक नाम के प्राचीन वदिक ग्रन्थ से एक 
हइलोक दिया है जो इस प्रकार है:- 


एको रागिषु राजते प्रिघत्तमा देहार्धधारी हरो 
नोरागेषु जिनो विमुक्तललनासंगो न यस्मात्वर:॥ 
दुर्वारश्मर बाण पनन्‍नग विष व्यासक्त सुरधों जनः। 
शेष कामविडंबितों हि विधयान्‌ भोवतु न भोक्षु क्षम: ॥ 


अर्थात्‌-रागियों में तो एक महादेव हैं जिन्होंने अपनी 
प्रियतमा (पार्वती) के आधे शरीर को धारण कर रखा है। 
और बीतरागियों में एक जिनदेव हैं जिनसे बढ़कर स्त्री-त्यागी 
कोई दूसरा नहीं है। शेष लोग तो दुनिवार कामदेव के बाण 
रूपी सर्प विष से ऐसे गाफिल हैं कि जो विषयों को न तो भली- 
भांति भोग ह्वी सकद्वे हैं और न छोड़ ही सकते हैं-इस तरह के 
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सिर्फ काम विडंबना से पीड़ित हैं । 


इस श्लोक में योगिराट भतृ हरि ने सरागियों में महादेत्र 
फो और बीत्तरागियों में जिनदेव को प्रधान बत्ताया है । , 


सस्ती ग्रन्थमाला दिल्ली से प्रकाशित्त मोक्ष मार्गे प्रकाशक 
में पृ. २०१ पर इस श्लोक को श्रूगार शतक का &७वां श्लोक 
और मथुरा के संस्करण में पृ. १२६ पर इसे श्रृगार शतक 
का ७पृवां श्लोक बताया है। किन्तु हमने भतृ हरि के अनेक 
पुद्गित शतकत्रयों को देखा-बहुत्त सों मे तो-“म रहेगा बांस न 
जजेगी बांसुरी” यह्‌ सोचकर इस श्लोक को बिल्कुल निकाल ही 
दिया है देखा-ज्ञानसागर प्रेस बम्बई से सन्‌ १६०२ में प्रकाशित 
“भरत हरि शतकम्‌” (संस्कृत हिन्दी टीका युक्त )तथा सन्‌ १६२० 
से १४२३ में हरिदास एण्ड कम्पनी मथुरा से प्रकाशित-विस्तृत 
हिन्दी टीका युक्त) प्रसिद्ध, सचित्र संस्करण । 


कुछ संस्करणों में यह श्लोक देने की तो कृपा की है 
किन्तु उसे इस तरह बदल कर रख दिया हैः- 


एको रागियु राजते प्रियतमादेहाधहारो हरो॥। 
नोरागेष्वषि यो विमुक्तललनासंगो न थस्मात्पर:॥ 
दुर्वारस्मर बाण पस्तग विष ज्वालावलीठों जनः। 
शेष: काम विडंबितो हि विषयान्‌ 

भोक्तु च मोक्ष क्षम: ॥८३७ 


देखो-सन्‌ १६१६ में निर्णयसागर प्रेस मुम्बई से प्रकाशित 
कृष्ण शास्त्रि कृत संस्कृत टीका सहित श्रगार शतक! का 
चतुर्थ संस्क रण । 
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इसमें खास परिवतेन-“नीरागेषु जिनो” की जगह 
“जीरागेष्वपि यो” किया गया है । इस तरह मूल ग्रंथ कार ने 
जो जिनेनद्र को वीतरागियों में प्रधान बताया था उस विशेषता 
का सर्वेथा हो लोप कर दिया है। और मन: कल्पित पाठ परि- 
वर्तेत कर अर्थ यह दिया गया है कि-सरागियों और बीत- 
रागियों दोनों में हो एक महादेव ही प्रधान हैं किग्तु यह अर्थ 
श्रृगार शतक के ही प्रथम-श्लोक के विरुद्ध है जिसमें स्पष्ट 
बताया है कि-/उस विचित्र चरित्र कामदेव को नमस्कार हो 
जिसने महादेब ब्रह्मा और विष्णु को भी मृगनयनी गृहिणियों का 
दास बना दिया है।” 


दूसरी बात यह है कि-“'न यस्मात्पर:” पद के साथ 
कृष्ण शास्त्रीजी का पूर्वोक्त अर्थ जमता ही नहीं है। इसके सिवा 
इस पद के “न” को श्लोक के अन्तिम पढ के साथ जोड़कर अर्थ 
किया गया है उससे महान्‌ दूरान्वय दोष उत्पन्न हो गया है। 
तथा 'भोकतु न मोक्ष, क्षम:” इस अन्तिम पद के 'न! की जगह 
“च-कर दिया गया है इससे भी बड़ा बेतुकापन हो गया है । 


सही बात है-सम्प्रदायाभिनिवेश न ग्रन्थ के गौरव को 
देखता है और न अर्थ की वास्तविकता को (उसे तो दोनों की 
मिट्टी पलीद करने से काम) 


कक कहाँ तो मूल ग्रन्थकार की निष्पक्ष उदात्त भावना और 
कहां सकोणतावश उसका लोप और अज़िपर्यास ! दोनों पर विज्ञ 
पाठक विचार करें। 


- वैशम्पायन सहल्लननास-- 


मोक्षमार्ग प्रकाशक! के उक्त प्रकरण में ही आगे कैश- 
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म्यायन सहखनाम का यह श्लोक दिया गया है:-कालनेमिमंहा- 
वीर: श्रः शौरि जिनेश्वरः ॥ यह श्लोक महाभारत के 
अनुशासन परे, अध्याय १४६४ का ए5रवां श्लोक है। जहां 
पैशम्पायनजी ने विष्णु के सहत्लननाम का प्ररूपण किया है। इसमें 
विष्णु का एक नाम “जिनेश्वर' दिया है। (संभवतः इसीसे हेम- 
पनन्‍्द्राचाये ने 'अनेकार्थ संग्रह' कांड २ श्लोक २६६ में लिखा है- 
“जिनोहेंद बुद्ध विष्णुषु' । ) 

परन्तु साम्प्रदायिकता को यह भी सहन नहीं हुआ है 
और किसी ने इसको इस प्रकार बदल दिया है:-कालनेमिनिहा 
चौरः शौरि: श्रजनेश्वर: । देखो-श्रीपाद दामोदर सातवेलकर, 
ओंध्र (सितारा) से सन्‌ १६३१ में प्रकाशित महाभारत | तथा 
गीता प्रेस ग्रोरखपुर से प्रकाशित महाभारत पृ. ६०४३ 
(सन्‌ १६५८) । 


मूलग्रन्थकार कौ उदारता का हनन कर अप्रमाणिक्ता 
को प्रश्नय देने की पद्धति कहां तक शोभनीय है इस पर विज्ञ 
पाठक विचार करें। 


-मनुस्मति, यजुवंद -- 
आगे “मोक्षमार्गे प्रकाशक” में निम्नांकित ३ श्लोक मनु- 
स्मृति से और १ मंत्र भाग यजुर्वेद से उद्धृत किया है- 


कुलादि बीज सर्वेबा प्रथमो विभलवाहनः । 
अत्ु॑ब्तानु पशस्दी ताभमि अन्द्रोष्यप्रसेत जितू ७१ 
मरदेवी लज नाभिश्य भरते कुल सत्तमाः १ 
अष्टमो भसतेव्यां तु॒नाभेजात उरक्मः ५२) 
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वशेयन्वत्म॑ वोराणां सुरासुर नमस्कृत:। 
नीति ब्रितय कर्त्ता यो युगादों प्रथमो जिनः ॥३॥ 


35 नमोषहती ऋषभो 5& ऋषभ पवित्र पुरुहुत मध्वरं' 
यज्ञ पु नग्नं परममाहसंस्तु तं वरं शत्र्‌ जयंतं पशुरिन्द्रमाहुति 
रिति स्वाहा । 5७ त्रातारमिद्र' ऋषभं वदंति अमृतारमिन्द्र हवे 
सुगत सुपाश्व॑सिन्द्र हवे शक्रमजित तद्बधेमान पुरुहुत भिनद्रामाहु- 
रिति स्वाहा ।” ' 


आज ये दोनों कथन भी भनुस्मृति और यजुर्वेद में नहीं 
पाये जाते । पं. टोडरमलजी के बाद २०० प्रर्षों में ही 
सांप्रदायिकों ने साहित्य का कितना अंगभंग और उसमें कितना 
रदुदोबदल कर दिया है यह इन प्रमाणों से अच्छी तरह जाना 
जा सकता है 'ोक्षमार्ग प्रकाशक' में पं. टोडरमलजी ने बौर 
भी विविध वेदिक ग्रन्थों से जेन उल्लेख उद्धृत किये हैं. शायद 
उनमें से कुछ और को भी यही हालत हुई हो । 


इस प्रकार जन उल्लेखों के निष्कासन और विपययास की 
यह छोटी सी कहानी है। अब एक दो उदाहरण ऐसे भी नीचे 
प्रस्तुत किये जाते हैं जिनमें एतदु विषयक बड़ा ही अर्थ का 
अनथे किया गया हैः- 


'सत्यार्थ प्रकाश” द्वि संस्करण सनु १८८४ के पृष्ठ ४४७ 
पर लिखा है:- 


न भुक्‍ते केवलो न स्त्रो मोक्ष मेति विगंबराः । 
प्राहरेधामयं भेदों महान्‌ श्वेतांबरें: सह ॥ 


इसका अथे स्वामी दयानन्दजी सा. ने इस प्रकार किया 
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है - दिगंबरों का श्वेताम्बरों के साथ इतना ही भेद है कि-- 


दि. लोग स्त्री का संसर्ग नहीं करते और श्वे. करते हैं इत्यादि 
बातों से मोक्ष को प्राप्त होते हैं। यह इनके साधुओं का भेद 
है” । उठ संस्करण में भी लिखा है-दि. श्वे में इतना ही 
इखतलाफ है कि-+दि. औरत के नजदीक नहीं जावे और श्वे 
जाते हैं !' 


यह श्लोक वास्तव में सायण माधवाचायेक्रत सर्वे दशन- 
संग्रह” (१३०० ईस्वी सन्‌) का है। खेपराज श्री कृष्णदास 
चम्बई से वि. सं. १६६२ में प्रकाशित संस्करण में पृष्ठ ७३ पर 
यह द॑रवां श्लोक दिया है। उदयनारायणर्सिहजी ने इसका अथ 
इस प्रकार किया है:-“अकेला न भोजन करते न स्त्री वो 
भोगते ऐसा दिगम्बर मोक्ष को पाते है यह बड़ा भेद श्वेताम्बरा 
के साथ कहा है । 


- ये सब अर्थ कितने असत्य और शालीनता से बाटहटर है 


* 'यह जेनधम्र से थोड़ा भी परिचय रखने वाले अच्छी तरह जान 


सकते हैं । 





* कि बादके संस्करणोमें इस अथ्थ मे थोडा परिकत्तेन कर दियाहै 
फिर भी सही भर्थे नहों हो पाया है । पूरा सही अध् इस प्रकार है.- 
“केबलो (अहंन्त) भोजन तही करते और स्त्री मोक्ष नहीं प्राप्त करत! 
ऐसा दिगम्बर कहते हैं यही श्वेताम्बरों के साथ इनका महान्‌ भेद है ।'' 
सत्यार्थ प्रकाश में जो जेन धर्म की आलोचना के लिये एक लम्बा चौड़ा 
समुद्देश लिखा है इस एक नमूने से ही उसको भी असत्पता और 
अप्रमाणिकता का अच्छी तरह परिचय मित्र जाता है। 
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इसी प्रकार के गलत हिन्दी अनुवाद इस सर्वदशनसंग्रह 
में पद पद पर हैं- उदाहरणतः पृष्ठ 9२ पर देखिये-- अष्टादश 
दोषा न यस्य च।॥८३॥” इसका अर्थ किया है--“'थे ही १८ 
नयदोष हैं ।” जबकि इसका सही अर्थ यह है कि--“ जिसके १८ 
दोष नहीं है” (ऐसे जिनेन्द्र हैं) । इसी तरह पृ. ७३ पर देखिये- 


लुचिता: पिच्छकाहस्ता: पाणिपात्रा दिगंबरा:। 
ऊर्ध्वाशिनो गृहे दातु द्ितोयास्यु जिनवंय: ॥रंगा। 


इसमें तीसरे चरण का अर्थ इस प्रकार किया है-- 
“दिगंबर लोग दाता के घर भी भोजन नहीं करते हैं ।” जबकि 
सही अर्थ यह है कि--दाता के घर में खड़े भोजन करने 
वाले दि. हैं ।॥' 


निष्पक्ष उदार विद्वानों से प्रार्थना है कि-- वे साम्प्रदायिक 
संकीणंता की पर्याप्त निंदा करें और जो इस प्रकार के कार्य हुए 
हों उन्हें वापिस सुधारें जिससे श्रमण ब्राह्मण धर्म में परस्पर 
भ्रातृभाव की और भी वृद्धि हो । 


जत्रोरपि गुणा वाच्या' के रूप में कहो चाहे सहज रूपमें 
कहो पृवेकालीन अनेक वेदिक विद्वानों ने जेनधम के प्रति 
वात्सल्थ भाव प्रदर्शित किया है जो उनको उदात्त भावना का 
द्योतक है। इसकी जड़ उन्होंने इतनी गहरी डालो थी कि--जैनों 
के भगवान्‌ ऋषभदेव को ८वें ऋषभावतार के रूप में मान्य 
किया था। आज के सांप्रदायिकों को उस ओर ध्यान देना 
चाहिये एवं पूव॑ जों के गुणानुराग का अनुसरण करता चाहिये । 
इसी में भारतीत एकता है जो आज के युग की खास 
आवश्यकता है । 


अजैन साहित्य में जेन उल्लेख" ] [ ३२६ 


अमरकोष के कर्त्ता अमरसिह किस धरम्मे के मानने थाले थे यह 
आज भी निश्चय रूप से नहीं कहा जा सकता, यद्यपि ऐतिहा दिकों का 
बहुमत उन्हें बौड़ मानता है। स्व. रावजी सखाराम दोशी के अनुसार 
धह्य शात 77 ” बाले श्लोक से पूव्ं दो श्लोक प्राचीन प्रतियों में 
१. जिनस्य लोक ज्यवन्दितस्य ""*+* २. नमः श्री शान्तिनाथाद"“' 
और थे जिन्हें घामिक असहिष्णुता के कारण निकाल दिया गया । इसमें 
से श्लोक ससझ्या ९ तो गद्य जिन्तामणि का मंगलाचरण है किन्तु २ का 
क्लोक कहां का है अभी भी शायद अज्ञात ही है। इस ही प्रकार *सर्व 
शोबीतरागो ““**“*“” बाला श्लोक भी मुद्रित प्रतियों में नहीं है जबकि 
हस्तलखित कई प्रतियों में बहू मिलता है, कोषकार ने जिनेनद्र 
वाचो नाम अपने कोष में न दिये हों यह बात मानी नहीं जा सकती | 
निष्पक्ष ऐतिहाधिको को इस सम्बन्ध में ओर भी अनुसंधान कर सचाई 
भस्तुत्त करनी चाहिये । 





३० 


भूति निर्माण की प्राचीन रीति 


आज कल हम देखते दूँ कि जिस किसी बन्धु को जिन 
मूर्ति की प्रतिष्ठा करानी होतीहै, वह यदि मूर्ति बड़े परिमाणकी 
चाहता हो या और कोई विशेष प्रकार की चाहता हो और वैसी 
बनी बनाई तंयार मृति कारीगरों कै यहाँ नहीं मिलती हो तो 
प्रतिष्ठा से बहुत पहिले ही किसी कारीगर को साई देकर व 
कीमत तय करके उसका सौदा कर लिया जाता है और जो 
साधारण प्रतिमा की ही प्रतिष्ठा करानी होती है तो प्रतिष्ठा के 
आस-पास के वक्‍त में ही बनी बनाई मृति किसी कारीगर से 
खरीद ली जाती है। जहाँ पंचकल्याणक प्रतिष्ठा का महोत्सव 
होता है वहाँ भी तँयार मू्तियाँ लेकर बेचने को कितने ही 
कारीगर लोग पहुँच जाते हैं। उनसे भी कितने ही ज॑नी भाई 
मूर्तियाँ खरोद कर प्रतिष्ठा करवा लेते हैं। आज कल समबेत्र 
ऐसा ही आम रिवाज हो गया है। इस विषय में शास्त्रोक्‍्त मार्ग 
क्या है उसे लोग भूल से गये हैं। आज से करीब सवासात सौ 
वर्ष पूव॑ के बने पं> आशाधरजी के प्रतिष्ठा पाठ में इस विषय 
में जो कथन किया गया है उसको देखने से मान्तम होता है कि 
आज की यह प्रथा पुराने जमाने में नहीं थी। इस विषय में जेसा 
कथन आशाधरजी ने किया है वेक्षा ही प्रायः वसुनन्दी ने भी 
स्वरचित प्रतिष्ठा सार संग्रह ग्रन्थ में किया है। गह प्रतिष्ठा 
पाठ अभी तक मुद्रित नहीं हुआ है 


मृति निर्माण की प्राचीन रीति ] [ ३३१ 


भूति घड़ाने के लिये जंगल में जाकर खान से पाषाण 
कैसा हो और किस विधि से लाया जाबे और कंसे कारीगर से 
भूति घड़ाई जावे इत्यादि कथन जो इन प्रतिष्ठा ग्रन्थों में लिखा 
मिलता है उसकी जानकारी आधुनिक जैन समाज को नहीं के 
बराबर है । अतः मैं यहां उस प्रकरण को वसुनंदिकृृत प्रतिष्ठा 
पाठ से लिखता हूं । यह वर्णन उसके तीसरे परिच्छेद में है । 


गृहे निष्माशमाने च॑ नि:्यनने भावधिष्यति । 
शिलां बिबार्थमानेंतु गच्छेच्छिल्पि समन्वितः ॥६७॥ 


जिन मन्दिर बन रहा हो उसके पूर्ण होने में अभी थोडा 
काम बाकी हो तब ही प्रतिमा बनाने के लिए पाषाण लेने को 
शिल्पी के साथ जावे । 


कछृत्वा महोत्सवं तत्र निरम्ित्तान्य वलोक्य थे ॥ 
यात्रानुकूल नक्षत्र सुलग्ने शोशने दिनें ७६८५ 


जाने से पहिले वहां उच्छव करे और शुभ निमित्तों को 
देखे । फिर उत्तम लग्न और शुभ दिन में अनुकुल नक्षत्र के होते 
यात्रा करे । 


(आगे ७ एलोक में यात्रा सुहु्ते सम्बन्धी ज्योतिष का 
विषय लिखा है । विस्तारभय से वह कथन यह छोड़ा जाता है।) 


गञछत्वेव॑  प्रयश्नेन. सम्यगन्वेषयेच्छिलां । 
प्रसिद्धपुष्यदेशेषु नदी. नगवनेषु. चर ॥७द 
प्रसिद्ध पुण्य स्थानों, नदी, पर्वत, वनों में जाकर वहां 


यत्न के साथ अच्छी तरह से प्रतिमा बनाने मोग्य पाषाण को 
हूं ढना चाहिए । 


३३२ 3] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


श्वेता रसा $ लिता पीता सिश्रा पारावतप्रभा । 
शुद्गकापोतपद्मालभर मंजिष्ठाहरिताप्रभा ७७७ 
कठिना शीतला स्निग्धा, सुस्वादा सुस्वरा हृढा । 
सुगंधात्यंततेजलका मनोशा चोत्तमा शिला ॥७८॥। 


बह शिला जिससे कि प्रतिमा बनाई जायेगी सफेद, लाल, 
काली, पीली, कबु री, सलेटिया, मृगिया, कबूतरिया, कमल 
जैसे रंग की, मंजीठ के रंग जेसी और हरे रंग की होनी 
चाहिये । और वह कठिन, ठण्डी, चिकनी, उत्तम स्वाद वाली, 
उत्तम आवाज की (झोजरी न हो) मजबूत, अच्छी गंधवाली, 
अत्यन्त चमकीली, मनोहर और उत्तम होनी चाहिए । 


मही वियर्ण दग्धा था लध्वी रूक्षा च धूमिला । 
निःशब्दा विदुरेखादिदृषिता वर्जिता शिक्षा ॥छ७ढीा 


जो कमल, कुवर्ण, जली हुई, हल्की, रूखी, धुमिल, बिना 
जावाज की, और बिदुरेखादि दोषों बाली हो ऐसी शिला प्रतिमा 
बनाने के काम में नहीं लेनी चाहिये । । 


परीदयव शिलां सम्यक्‌ तत्र कृत्वा महोत्सवर्धु ॥ 

पुजां विद्याय शस्त्राप्र हु. कारेणापसि मंत्रयेत्‌ ॥८०॥ 

परीक्षा से उत्तम शिला सिल जाय तो खान में से उस 
शिला को काटने के पहिले वहां भली प्रकार उच्छव के साथ 
धुजा विधान करके जिस शस्त्र से शिला को काटनी हो उस 
शस्त्र के अग्रभाग को “ओम हू. फट स्वाहा” इस मंत्र से मंत्रित 
कर लेवे ॥ 

शिजां विभिद्य शस्त्रेण पुनर्वधाविभियजत्‌ । 

प्रदोषसमक्े कृरवा गंध हुँस्‍्तानू लेपनमु ॥८१॥ 


मूर्ति निर्माण कीं प्राचीन रीति ] [ ३३३ 


फिर उस शस्त्र के द्वारा शिला को काटकर उसकी गंधादि 
से पूजा करें । तत्पश्वात्‌ रात्रि के पुववे भाग में गंध द्रव्यों का 
हाथों में लेफ्त करके 


सिद्धर्माक्ति बिधाया दो मंत्र सनसि संस्मरेत्‌ । 
ओम नमोस्तु जिनेश्राय ओमु प्रशाश्रवर्ण नमः ॥६८२॥ 
ममः केवलिनें तुभ्यं नमोस्तु परिमेष्ठिने । 
स्वप्ने मे देवि विद्यांग ब्र्‌हि कार्य शुभाशुभप्‌ ॥८३॥ 
अनेन दिव्यमंत्रेण सम्यस्तात्वा शुभाशुभभ । 
प्रात स्तत्र पुनर्गत्वा पूजयेत्तां शिलं ततः (८४० 


और प्रथम ही सिद्धभकति का पाठ करके आग के मंत्र 
का मन में स्मरण करें। “ओम नमोस्तु जिनेन्द्राय, ओम 5श्ञा- 
श्रवणे नमः । नमः केवलिने तुभ्यं, नमोस्तु परमेष्ठिने ॥ स्वप्ने 
में देवि ! विद्यांगे |, ब्र्‌हि कार्य शुभाशुभ” । इसका स्मरण 
करते हुये सो जावे | इस दिव्यमंत्र से स्वप्न में अच्छी तरह शुभा 
शुभ जानकर यदि कार्य शुभ दीखे तो प्रभात ही फिर वहां 
जाकर उस शिला की पूजा करे । 


यथा कोटिशिला पूर्व जालिता सर्वविष्णुन्ति:। 
चालयामि तथोत्तिष्ठ शोघह्न चल महाशिले ॥८५॥ 
सप्ताभिसंत्रिता क्ुत्वा संत्रेणानेन तां शिलासू। 
पोडार्थ प्रतिमाथं-. था रथमारोपयेत्तत: ॥८६७ 


“यथा कोटिशिला ।....” यह पूरा श्लोक ही मंत्र है। 
इस मत्र से उक्त शिला को ७बार मंत्रित किये बाद बैठक 
बा को बनाने के लिये उस शिला को रथ में रखकर 

चले । 


झट] [ ## जैन निबन्ध रत्नावली भायः२ 


एबमानीय ता सम्पक त्रि: परोत्य जिनालयप्‌। 
छकृत्वा भहोत्सवं तत्र सुदिने संभ्रवेशयत्‌ 45६७४ - 


इस प्रकार उस शिला को अच्छी तरह लाकर किसी शुभ 
दिन में उच्छव करके और जिनालय की तीन प्रदक्षिणा देकर 
जिन मन्दिर में ले जावे । 


वहीं शिल्पी को बुलाकर उससे उस शिला की मसूति 
घड़ाई जावे । इस सम्बन्ध में आशाधरकृत प्रतिष्ठा पाठ में इस 
प्रकार लिखा है-- 

सुलग्ने शांतिक कृत्वा सत्कृत्यथ वरशिल्पिमघु । 

तां निर्मापयितु जन बिबं तस्से समर्पयेत्‌ ॥६१॥ 

सहष्टिव स्तु शास्त्रज्ञों मद्यादि विरत: शुत्ति:। है 

पुर्णांयों निपुण: शिल्पी जिनार्चायां क्षमारिमानु ॥६२॥ 

[अध्याय १] 


अर्थ -शांति विधान करके शुभ मुहुर्ते में जिनबिब बनाने 
के लिये किसी अच्छे कारीयर को सत्कारपूर्वक वह शिला सुपुदे 
कर देवे । वह कारीगर तेज नजर का, वास्तु शास्त्र का ज्ञाता 
मद्यादिका त्यागी, पवित्र, पूर्णागी, शिल्पकाम में निपुण और 
क्षमादिकाधारी- अक्र र॒ परिणामी होना चाहिये। ऐसा शिल्पी 
जिनबिव बनाने के योग्य होता है। 


पाठक देखेंगे कि जिन प्रतिमा बनाने के कहां तो पूर्व 
काल के विधि-विधान और कहां आज की प्रथा, दोनों में 
आकाश पाताल का अन्तर है। प्रतिमा निर्माणार्थ पाषाण लाने' 
की विधि तो दूर रही आजकल तो इतना भी विचार नहीं किया 
जाता कि जिस मूर्ति को हम प्रतिष्ठार्थ ले रहे हैं उसका घड़से. 


मूर्ति निर्भाणि की प्राचीन रीति ] [ 3३५ 


चले शिल्पी कहीं मद्यमांसाहारी तो नहीं है? बस बाजार 
बिकती चीज खरीद की और प्रतिष्ठा में रख दी ऐसी मूर्तियों 
में चंमत्कारों की आशा करना मृगमरीचिका है। पाषाण को 
भगवान बनाना कोई बच्चोंका खेल नहीं है | पृर्वकालमे भगवान 
की मूर्ति घड़ने वाले सलावट भी ऐसे विचारवान्‌ होते थे कि वे 
अपना खानपान शुद्ध रखते थे और पवित्र रहते थे और हम परमे- 
श्वर की सूर्ति घड़ने वाले हैं इस बात से अपने आप में गौरव का 
अनुभव करते थे। इसी से आशाध।रजी ने अआकर-शुद्धि का वर्णन 
करते..हुए जन्मकल्याणक में भगवान्‌ का प्रथम घूली कलशाभि- 
षेक सूत्रधार ( शिल्पी ) के हाथ से कराना लिखा है। ऐसे 
शिल्पियों का सन्‍्मान भी उस जमाने में घूब किया जाता था। 
उनके सन्मान क्रा उल्लेख भी आशाधरजी ने उक्‍त कलशाभिषेक 
के कथन में किया है। इन्होंने ही प्रतिष्ठाविधि में गर्भकल्याणक 
के प्रसंग में एक और उल्लेख किया है-- 


सावंतु कानि बरचस्त्रफल प्रसुन 
शब्पासनाशनविलेपन संडनानि 4 
तत्तत्करियोषकरणानि तथेप्सितानि 
तोथेंशमातुरुपदी कुरुतां धनेश: ॥२०१ 
[अध्याय ४] 


ओम निधीश्वर जिनेश्वरमान्रे भोगोपभोगान्युपनयो- 
पनयेति स्वाहा । चारुवस्त्र भुद्रिकाहार फल पत्रपुष्पादिक पीठाग्ने 
प्रतिष्ठयेत्‌ ॥ तच्च सर्व विश्वकर्मा गृह्रीयात्‌ । 


अर्थ सब ऋतुओं के उत्तम वस्त्र, फल, पुष्प, शय्या, 
आसन, भोजन, विलेपन; मंडन तथा और भी उन उन क्रियाओं 
की साधक इच्छित सामग्री को कुबेर जिनमाता को भेंट करें 4 
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सुन्दर वस्त्र, अंगूठी, हार, फल, पत्र पृष्पादि भेंट की 
सामग्री को “ओम निधीश्वर” आदि ऊपर लिखे मंत्र को बोलते 
हुए भद्वासन के आगे रकखें । उस सब सामग्री को शिल्पी ग्रहण 
करे । आजकल इनमें से वस्त्र, शय्या, आसन आदि चीजों को 
कोई कोई प्रतिष्ठाचाय पण्डित ले लेते हैं या यह सामग्री मेला 
कराने वाली पंचायत या यजमान के अधिकार में रह जाती है । 
पहिले इसके लेने का नियोग शिल्पी का था जेसा कि आशाधर 
जी ने कहा है। 


गर्भावतार की विधि में शिल्पी सम्बन्धी एक और उल्लेख 
आशाघरजी ने निम्न प्रकार किया है-- 


“तामेव रहसि पुरानिरूपितप्रतिब्ठेयामहुंप्रतिमां नुतन- 
सितसद्‌ बसस्‍्त्रप्रच्छादिता पुरश्वरतटकिकाकरविश्वकर्मा सौध- 
मेन्द्रो महोत्सवेनानीय सुविशुद्धभद्रा सनगर्भ पदमे निवेशयेत्‌ ।” 


जिसके आगे टांकी हाथ में लेकर प्रतिमा घड़ने वाला 

शिल्पी चल रहा है ऐसा सौधमेंन्द्र पृवं कथित उसी प्रतिष्ठेय 

जिनप्रतिमा को नये सफेद उत्तम वस्त्र से हककर और महोत्सव 

के साथ लाकर पवित्र भ्रद्रासन पर कमल के मध्य में एकांत में 
स्थापन कर दे । # 


हुए आचायंकल्प पं० टोडरमलजी के साथी बिद॒द्वर पं» 'राय- 
मल्लजी कृत ' शानानन्द श्रावकाचार” के पृष्ठ १०२-१०३ पर भी मूर्ति 
निर्माण के विषय में हस प्रकार वर्णन है :-- 


£आगे प्रत्तिमा का निर्मापण के जर्थ खान जाय पाषाण लावे 
ताका स्वरूप कहिये हैं-सो वह ग्रहस्थी महा उछाव सू' छान जाके 
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इन उद्धरणों से सहज ही जाना जा सकता है कि प्राचीन 
काल में भगवान की प्रतिभा बाजार खरोद बेच को चीज 
नहीं थी जिस शिला से वह बनाई जाती थी वह भी खान से 
बडे विधि-विधान से लाई जाकर मन्दिर में रचढो जाती थी 
ओर वहीं पर सलावट आकर उसे बनाता था। बनाने बाला 
शिल्पी भी शुद्ध आचार-विचार का धारी होता था और वह 
समाज भें सम्मान की हृष्टि से देखा जाता था। यहां तक कि 
प्रतिष्ठा की विधियों में भी उसे साथ रक्‍्खा जाता था और 
प्रतिष्ठोपयोगी कितने ही बहुमूल्य पदार्थों की प्राप्तिके अधिकार 
भी उसे भिले हुए थे जिससे वह मालोमाल हो जात्ता था । इसके 
अतिरिक्त और भी पुरस्कार उसे यजमान द्वारा मिला करते थे ! 


जान की पूजा करे। पीछे खान को सयोत आजे अरु कारोगर ने मेल 
आदे सो वह कारोग्र ब्रह्ममचर्य अगोकार करे, अहप भोजन ले, उज्ज्वल 
चल्त पहिरे, शिल्पशास्त्र का ज्ञानी घना विनय स्‌ू ठंकी फॉरे पापधाण 
की धीरे-धीरे कोर काटे । 


पोछे वह ग्रहस्थ ग्ृहस्थाचार्थ सहित और घना जनी लोग, 
कुटुम्ध परिवार के लोग ग्राजा-बाजा बजाते मंगल गावले जिनगुण के 
स्रोत पढ़ते महा उत्सव सू खान जाय । पीछे फेरि बॉका पूजन कर बिना 
चाम का संजोग करि महश्मनोश रूपा सोना के काम का सहा पवित्र 
मन कु रंजायमान करने वाला रथ विषे मोकली रूई का पहला में 
लपेट प्रषाण रथ में धरे । पीछे पूतरतत्‌ महग उत्सव सू' जिस मन्दिर 
लावे । 


पीछे एकात स्थानकू विषे घना विनय सहित शिल्पशास्त्रानुसार 
प्रतिधाजी का निर्मापण करें ता विषे अनेक प्रकार गुण-दोष लिझछया है 
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जिस मूर्ति को माध्यम बनाकर हम अपने आराध्य देव 
की आराधना करके अपना कल्याण करते हैं-इहलोक परलोक 
सुधा रते हैं उस मूर्ति को बाजारू चीज बना देने से क्या उसका 
गौरव रहेगा, यह प्रश्न काफी गम्भीर और विचारणीय है । 
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सो स्व दोषां ने छोड़ सम्पूर्ण एुण सहित यथाजात॑ स्वरूप मिपुणता दोय॑ 
बार पांच सात वर्ष मे होय, एक तरफ तो जिन मंदिर की पूर्णता होय॑ 
और एक तरफ प्रतिमाजी अवतार धरे । 


पीछे घने गृहस्याचार्य पंडित अरु देश-देश का धर्मी ताक प्रतिष्ठा 
का मुहुर्ते ऊपर क|गज दे दे घना हेँत सू बुलावे। सर्व संघ को नित॑ 
प्रति भोजन होय और सबब दुःखित को ज्मावे, कोई जीव विभुख्ध न 
होय राज़ि दिवस ही भ्रसन्‍म रहे । 


पीछ्ध भला दिन भला मुहुरते विषे शास्त्रनुमार प्रतिष्ठा होय । 
धनो दान बटे इत्यादि घनी महिमा होय। ऐसी प्रतिष्ढी प्रतिमाजी 
यूजना योग्य है । बिना प्रतिष्ठी पूजना योग्य नहों ॥/' ७ 


सारे देश में अतिवर्ष कितनी ही पवकस्‍्याणक परतिढ्ठायें होती 
हैं औप उनमें १०-२० नहीं कितु संकड़ो की सख्या में जेन मुर्तियों 
की प्रतिष्ठा होती है। लेकिन ये मूर्तियां शास्त्रोक्त विधि से निर्मित 
कलापूर्ण एवं मनोजन्न हैं या नहीं इस ओर बहुत कम ध्यान दिया जाता. 
है। प्रस्तुत लेख में विद्वानु लेखक ने मूर्ति निर्माण की शास्त्रोक्त विधि 


घर बिशद प्रकाश डाला है उस पर मुरत्ति फ्रतिष्छापकों एवं प्रतिष्ठा चार्यों 
का डयान जाना आवश्यक्र है | 


-+-कद मिमी त 
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पीठिकादि मंत्र और शासनदेव 


कुछ पंडितों का कहना है कि आदि पुराण में भगवजिजि- 
नसेन ने पीठिकादि मंत्रों में 'सौधर्माय स्वाहा” “कल्पाधिपतये 
स्वाहा” “अनुचराय स्वाहा” इत्यादि सुरेन्द्र मंत्र लिखे हैं। तथा 
अश्निकुमारों के इन्द्र और कुबेर का भी मंत्रों में उल्लेख किया 
है । ऐसा कथन करके आचार्य जिनसेन ने देवगति के देवों की 
पूजा करने का संकेत किया है उससे शासन देवों को पूजा करना 
सिद्ध होता है। 


नीचे हम इस लेख में इसी बात्त पर ऊहापोह करते हैं-- 


आशाधरजी आदि कृत प्रतिष्ठा ग्रन्थों में चक्र श्वरी आदि 
२४ यक्षियों को शासन देवता और गौमुख़ आदि २४ यक्षों को 
शासन देव के नाम से लिखा है। इसके अलावा नवग्रह, दशदिर- 
पाल, क्षेत्रपाल, जयादि देवियें और रोहिणी आदि विद्या दैवियें 
इत्यादि देवदेवियों की यागमंडल में स्थापना कर उनकी 
प्रतिप्ठादि ग्रथों में पूजा करने का कथन आता है। उनमें से भी 
किसी देव-देवी का नाम इन पीठिकादि मंत्रों मे नहों हू । जब 
कि क्रियाकांडी ग्रन्थों में अधिकतर इन्हों वी पृजा-आराधना 
लिखी है तब जिनसेन का पीठिकादिमत्रों में उनमे से किसी 
एक का भी उल्लेख न करता यह बताता है कि आचा३य॑ श्री 
जिसेन उक्त देव-देवियों की पुजा आराधना करने के पक्ष 
में कतई नही थे । 
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रही बात सुरेदद्र मंत्रों को सो इस विपय में ऐसा समझना 
चाहिये कि भगवज्जिनसेन ने आदि पुराण में गर्भ से लेकर 
निर्वाणपर्यत ५४३ गर्भान्‍वय क्रियायें कही है। उनमें से सब से 
उत्तम ७ क्रियाओं को परमस्थान बताते हुये उनका कश्रेग्बय 
नामकरण किया है। 


अगले तीसरे भवमें दीर्थंकर होनेवाला जीव जब उच्चवर्ण 
के शुद्ध जाति कुल में जन्म लेकर गर्भाधानादि संस्कारों से युक्त 
होता है तब उसके सज्जाति नामक प्रथम परमस्थान माना 
जाता है। सज्जाति ही आत्मोन्‍्नति का मूल आधार है । वह 
सज्जाति का धारी सम्यग्हृष्टि श्रावक जब इज्या, वार्ता, दत्ति- 
भादि षट्कर्मों को करता हुआ धर्म में हढ रहता है, अन्य 
गृहस्थों में न पाईं जावे ऐसी शुभ वृत्ति का धारी होता है और 
पाप रहित आजीविका करता ह॑ तथा शास्त्र ज्ञान और चरित्र 
में विशिष्ट होता है तब वह शुहस्थों का स्वामी गृहस्थाचार्य 
कहलाता है इसे ही गृहोशिता नामकी २० वीं क्रिया कहते 
हैं और यही सदगृहित्व नामका दूसरा! परमस्थान कहलाता है । 
वर्णोत्तम, महीदेव, सुश्रुत, द्विजसत्तम, निस्तारक, ग्रामपति 
और मानाहँ इन नामों को कहकर लोग उसका सत्कार करते 
हैं। (आदिपुराणपर्े ३८ श्लोक १४७ ) उक्त सदगृहस्थ जब 
वस्त्रादि परिग्रहों का त्याग कर जिनदीक्षा धारण करता है तब 
उसके जिनख्पता नाम की २४ वी क्रिया होदो है। यह ही 
पारिवब्राज्य नामक तीसरा परमस्थान कहलाता है। इस 
क्रियाका धारी ही आमे चलकर सोलह कारण भावना भाकर 
तीर्थंकर प्रकृति का बंध करता है। वह मुनि समाधिमरण से 
प्राण त्याग कर जब स्वगे में उत्पन्त हो इन्द्रपदवी का घारी 
दह्ोता है तब उसके इन्द्रोपपाद नामकी ३३ बी क्रिया होती है 
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और वह ही सुरेन्द्रव नामक चौथा परमस्थान कहलाता है। 
फिर वह इन्द्र स्वर्ग से च्युत होकर गर्भ-जन्मकल्याणक से युक्त 
तीथेकर हो चक्रवत्तिपद का धारी होता है तब उसके 
साम्राज्य नामकी ४७ वीं क्रिया होती है और वही साम्राज्य 
नामक ५ वां परमस्थान माना जाता है। तदनंतर वे तीर्थंकर 
दीक्षा ले घुनि हो तप कर केवलज्ञान पा अहँत अवस्था को 
प्राप्त होते हैं तब उनके अष्टप्रातिहायं, बारहसभायें, समवशरण 
आदि विभूतियें होती हैं, इसे ही ५० वीं आहत्य क्रिया कहते है 
और यही ६ वां परमाहँत्य नामक परमस्थान माना जाता है । 
इस अहँत अवस्था के बाद जब उन तीर्थंकर की मोक्ष होती है 
तब वह ५३ वी अग्ननिवृ त्ति नाम की क्रिया कहलाती है और 
यही “'परंनिर्वाण” नामक ७ वां परमस्थान माना जाता है। 


यद्यपि ये क्रियायें गर्भान्‍वय की ५३ क्रियाओं के अंतर्गत हैं 
तथापि जब ये क्रियायें किसी तीर्थकर होनेवाले जीव के होती है 
तब उनकी कन्न न्‍्वय नाम से जुदी संज्ञा कही जाकर वे सात 
परमस्थान माने जाते हैं। जैसे गर्भ से सम्बन्धित क्रियायें 
गर्भानवय कही जाती है, और दीक्षा से सम्बन्धित क्रियायें 
दीक्षान्वय कही जाती हैं। उसी तरह किसी विशिष्ट कर्ता से 
(तोथंकर जीव से) सम्बन्ध रखने वाली क्रियायें कन्र'न्‍्वय 
कहलाती हैं। नही तो कन्नन्वय सज्ञा का अन्य क्या अर्थ हो 
सकता है ? अतिनिकट काल में तीर्थंकर होने वाले ऐसे जो कोई 
पुण्यंेशाली जीव हैं उन्हीं के ये कर्न न्वय क्रियाये होती हैं । 
आदिपुराण में लिखा है कि :- 

अयथात: संप्रवक्यात्रि द्विजा: कर्त्रन्वयक्रिया: । 

या: भ्रत्यासन्ननिष्ठस्थ भवेयुभंव्यदेहिन: ॥८१॥७ 

पर्व ३८ 
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तास्तु कर्ठेन्वया सेवा या: प्राप्या: पुन्यकत लिः | 
कलरूपतथा. वृत्ताः. सन्‍्मार्गाराधनस्थ वे ॥६६७४ 
सज्जाति: झद्॒गुहित्व॑ं व पारिब्राज्य सुरेचद्रता। 
साम्राज्य परमाहुन्त् परंनिर्बाणमित्यपि ॥६णा॥ 
स्थानान्येतानि सप्त स्युः परभ्ताणि जगतुत्रये । 
अहँनृवाग्मता स्वादात्‌ प्रतिलभ्यानि देहिनामु ॥६८॥ 
पर्ब ३८ 
अथ - अथानंतर है द्विजो मैं आगे उन क्र न्वय क्रियाओं 
को कहता हूं जोकि अतिनिकट भव्यप्राणी ही के हो सकती हैं । 


कत्रेन्वय क्रियायें वे हैं जो पुण्य करने वालों की प्राप्त 
होती हैं। और जो समीचीन मार्ग की (सोलहकारण की) 
आराधना करते के फलस्वरूप प्रवृत होती है। उनके नाम- 
सज्जाति, सद्गृहित्व, पारिवाज्य, सुरेन्द्रत्व, साम्राज्य, परमा- 
हुत्य और परंनिर्वाण । ये तीन-जगतु्‌ में ७ परमस्थान माने गये 
हैं । ये स्थान अर्हत के वचनामृत के पान से जीवों को मिलते हैं । 
अर्थात जिनवाणी के अभ्यास से मिलते हैं । 


ये ही सात परमस्थान पीठिकादि सात जात्ति के मंत्रों में 
गर्भित हैं। वे इस तरह कि- पीठिका मंत्रों में परंनिर्वाण स्थान 
जातिमंत्रों में सज्जाति स्थान, निस्तारक मंत्रों में सदृशृहित्व, 
ऋषिभस्त्रों में पारित्राज्य, सुरेन्द्रमन्त्रों में सुरेन्द्रस्थान,पर म राजा- 
दिमल्त्रों में साम्राज्य स्थान और परमभेष्टिमन्त्रों में परमाईत्य 
स्थान । इस प्रकार सातों जाति के मन्त्रों में सातों परमस्थान 
गर्भित हो रक्‍्खे हैं । 


इन परमस्थानों के जिस अनुक्रम से उपर नाम लिखे हैं 
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उसी अनुक्रम से ही वे तीर्थंकर होने वाले जीव के होते हैं । ऐसा 
आदिपुराण के निम्नपद्यों से प्रगट होता है ८ 


भव्यात्मा समवाप्य जातिमुचितां जातस्तत: सदूगृही १ 

पारिब्राज्यमनुत्तरं ग्रुरूमतादासाद यातो दिवम्‌ ॥ 

तत्र मद्ीं घियमाप्तवानु पुनरतश्च्युत्वा गतश्चक्षितां । 

प्राप्ताहँत्यपद: समग्रमहिमा प्राप्नोत्यतो निवृ तिनु ॥२११॥ 
प्ब॑ ३ 


अर्थे- वह भव्य पुरुष प्रथम ही योग्य जाति सज्जाति को 
पाकर सद्गृहस्थ होता है। फिर गुरू के पास से उत्कृष्ट परि- 
च्रज्या (मुनि दीक्षा) धारण कर स्वर्ग जाता है। वहां उसे इन्द्र 
की सम्पदा मिलती है। तदनंतर वहां से च्युत होकर चक्रवर्तो 
पद को प्राप्त होता है। फिर अहँत पद को पाकर समस्त महिमा 
का धारी होता है। और इसके बाद निर्वाणको प्राप्त करता है। 


इस विवैचन से साफ तौर पर यही सिद्ध होता है कि 
पीठटिकादि सप्तविधमन्त्रों में केवल सप्त परम स्थानों का उल्लेख 
है वहाँ शासन दैवों का कोई प्रसंग ही नहीं है। सुरेन्द्रमन्‍्त्र भी 
सुरेन्द्र लामक परमस्थान की बजह से समझने चाहिये, न कि 
शासनदैव की वजह से अथबा भाविनेगमनय की दृष्टि से 
तीर्थंकर पूज्यता को लेकर यह सब मन्त्र कल्प समझना चाहिये। 
खास ध्यान देने योग्य चीज यहां यह भी है कि इन सात जाति 
के मंत्रों में जो अहूंत, सिद्ध और ऋषि वाचकमंत्र है। उनके 
आगे आचाये ने केवल नमः शब्द लगाया है, स्वाहा शब्द भी 
नहीं लगाया है। और शेष मंत्रों के आगे बिना नमः शब्द के 
खाली स्वाहा शब्द लगाया है। इसका कारण स्पष्टतः यही 
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मालूम होता है कि अहंत, ऋषि खास पूजनीय होने से उनके 
आगे नमः शब्द का प्रयोग किया है। और शेष परमस्थान पूज- 
नीय नहीं होने से उनके आगे नमः शब्द नहीं लिखा है। खाली 
स्वाहा शब्द लिखकर आहुति(आह्वान) देने मात्र उनका सम्मान 
प्रदर्शित किया है। वह भी गर्भाधान, विवाहादि सांसारिक कार्यों 
में ही। और बहंत, सिद्ध व ऋषि वाचक मंत्रों के आगे जो 
स्वाहा शब्द भी नहीं लगाया गया है उससे आचायें का अभिप्राय 
उनको यहां आहुति दिलाने का भी नहीं जान पड़ता है। क्योंकि 
दूसरों को आहुति देने के साथ इनको भी आहुति देने के लिये 
स्वाहा शब्द लिख देते तो पूजा की पद्धति सबको समान हो 
जाती । ऐसा होना आचाय॑ को अभीष्ट नहीं था। इसलिये 
भतार ने अहँतादिकों के आगे स्वाहा शब्द नहीं लिखा, खाली 
नमः शब्द लिखकर यह भाव दर्शाया है कि अहँतादिक को यहां 
आहुति नहीं देती चाहिये, नमस्कार करना चाहिये । 


यहां आचाय॑ जिनसेन ने तो सुरेन्द्र परमस्थान के घारी 
सुरेन्द्र तक को सुरेन्द्रमंत्रों में नमस्कार के योग्य नहीं माना है । 
ऐसी हालत में आशाधरादिकों का अपने-अपने प्रतिष्ठापाठादि 
क्रियाकांडी ग्रंथों में भवनन्रिक देवों की जो किसी तरह परम- 
स्थान के धारी भी नहीं है अहंतादि की तरह नम: शब्द के साथ 
पूजा का कथन करना निश्चय ही जिनसेनाचाय॑ की आम्नाय से 
बहिभूत है । अतः मान्य नहीं है । 


यहां ऐसा भी नहीं समझना कि-सुरेन्द्रमंत्रों में स्वाहा 
शब्द से इन्द्र को आहुति देने का कथन कंरके ग्रन्थकार ने शासन 
देवों की पूजा का आशय व्यक्त किया'हैं। ग्रन्थकार तो सुरेन्द्र- 
मंत्रों की तरह गृहस्थाचार्य के दाचक निस्तारक मंत्रों में भी 
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स्वाहा लिखते हैं इससे यही फलितार्थ निकलता है कि ग्रस्थकार 
की दृष्टि स्वाहा शब्द लिखते वक्‍त परमस्थान की त्तरफ थीं 
जिससे दोनों ही परमस्थानोय होने से दोनों ही के मंत्रों में 
उन्होंने स्वाहा लिख दिया है। “क्या कोई शासन देव भी होते 
हैं ?” ऐसा तो उनके विचारों में भी नहीं था। 


प्रश्न- अगर ऐसी ही बात थी तो पीठिकामंत्रों में अग्नि- 
कुमारों के इन्द्र का नाम और निस्तारक मंत्रों में कुबेर का नाम 
तथा सुरेन्द्रमंत्रों में “अनुचराय स्वाहा” जिसका अर्थ होता है 
इन्द्र के अनुचरों को स्वाहा इत्यादि उल्लेख क्‍यों किये हैं ? ये 


नो परमस्थान भी नहीं है फिर इन सब को स्वाहा क॑से लिखा ? 


उत्तर - पीठिकामन्त्रों में से जिस मन्त्र में अग्निकुमारों 
के इन्द्र का नाम आया है वह मन्त्र यह है-सम्य ग्हष्टे २ आसन्न- 
भव्य २ निर्वाणपूजाहँ २ अग्नीद्र स्वाहा । इसमें स्वाहा के पूर्व 
चतुर्थो विभक्ति नही है जैसाकि अन्य ग'्त्रों मे है किन्तु संबोधन 
है। इसलिये अग्नीन्द्र के लिये “स्वाहा” ऐसा अर्थ तो यहा होता 
नहीं है। अग्निकुमारों के इन्द्र की गणना सप्त परमस्थानों में भी 
नहीं है इसलिये भी उसके स्वाहा नही लिखा जा सकता है। 
अनेक दूसरे मन्त्रों के देखने से ऐसा निदित होता है कि कितने 
ही मन्त्रों में स्वाहा शब्द का प्रयोग उस मन्त्र की पृत्ति अर्थ में 
किया जाता है। यानी अखीर में स्वाहा लिखकर उस मन्त्र की 
समाप्ति की यूचना दी जाती है । इसके सिवा वहां स्वाहा का 
अर्थ आहुति देना या द्रव्य अपंण करना घटित नहीं होता है। 
उदारहण के लिये प्रतिष्ठापाठों में शुद्धि मन्त्र इस प्रकार लिखा 
मिलता है-- 


ओं हीं अमृते अमृतोद्भवे अमृतर्वाषणि अमृतं स्नावय २ 
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इवीं कीं हंस: स्वाहा | “ऐसा बोलकर जल के छीटे देवे । तथा 
विध्न निवारण मन्त्र ऐसा लिखा है - 


ओं हर. क्षू फट किरिटि २ घातय”“” हु फट 
स्वाहा ।” बोलकर सरसों फेके । “ओं नमोहते सर्व रक्ष २ हू 
कट्‌ स्वाहा ।” इसे ७ बार बोलकर पुष्पाक्षत परिचारकों पर 
डाले । यह रक्षामन्त्र है। इसी तरह सकलीकरण विधि में 'ओऑं 
हो णमो सिद्धाणं स्वाहा”? बोलकर ललाट का स्पर्श करे । 
इत्यादि इसी तरह से स्वाहा का प्रयोग यहां पीठिका भन्त्रों में 
जिनसेन ने अग्नीद्र के साथ किया है। इस प्रकार के मानत्रिक 
प्रयोग जिनसेन ने आदि पुराण में अन्यत्र भी किये हैं। देखिये 
पर्व ४० के श्लो० १२२ और १२६-- 


“सम्यस्हष्टे २ सर्वेमातः २ वसुन्धरे २ स्वाहा” बोलकर 
बालक का नाभिनाल पृथ्वो में गाड़ दे। “जिस प्रकार सम्यवत्व 
को धारण करने वाली जिनमाता सब की माता है उसी प्रकार 
सबदी आधारभूत होने से पृथ्वी भी सबकी माता है ऐसी है 
पृथ्वो ” ऐसा इस मन्त्र का भावार्थ है। सम्यर्दष्टे यह विशेषण 
जिनमाता का है पृथ्वी का नही है । और सर्वंमात: यह विशेषण 
दोनों ही का है । 

““सम्यर्हप्टे २ आसनभव्ये २ विश्वेश्वरि २ उजित पुन्ये २ 
जिनमाता २ स्वाहा ।” यह मन्त्र बोलकर पूत्र को मात्ता को 
स्नान कराके । 


सांसारिक कार्यो को करते हुये पुश्य पुरुषों के नाम का 
उच्चारण करके यह भावना व्यक्त करना कि उन जैसे हम 
भी होबें या उनका स्मरण करना ऐसी इन मंत्रों की शंली 
मालूम देती है । 
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इससे सिद्ध होता है कि-पीठिकामंत्रों में अस्नीन 
'स्वाहा” का अ्थे अश्तीन्द्र के लिये पुजाद्॒व्य अर्पंण करने का नहीं 
है । किन्तु वहां स्वाहा का प्रयोग मन्त्रपूर्ति के लिये किया गया 
प्रतीत होता है। 


चू कि केवलियों के निर्वाण के वक्‍त उनका निर्जोव शरीर 
अग्निकुमारों के इन्द्र के मुकुट से उत्पन्न अग्नि से दग्ध हुआ 
करता है। इसलिये परंनिर्वाण नाम के परमस्थान के सूचक इन 
पीठिका मन्त्रों के साथ अग्नोंद्र का उल्लेख किया गया है। इसी 
से भन्त्र में उसका एक विशेषण “निर्चाणपूजाहे लिखा है। 
जिसका अर्थ होता है केवलियों को निर्वाणपृजा में काम 
आने योग्य । 


इसी प्रकार वेश्रवण-कुबेर के लिये समझ लेना चाहिये। 
मन्त्र में वेश्रवण शब्द को भी अग्नीन्द्र की तरह ही संबोधनांत 
लिखकर आगे उसके स्वाहा लिखा है। अतः यहां भी चतुर्थो 
विभक्ति न होने से कुबेर के लिये स्वाहा नहीं लिखा है । 


तथा सुरेन््रमन्‍्त्रों में एक मन्त्र अनुच रायस्वाहा” आत्ता है 
जिसका अथ्थ इन्द्र के अनुचर के लिये स्वाहा किया जाता है। 
ऐसा अथ्थे करना गलत है। वाक्य में अनुचराय यह चतुर्थी 
विभक्ति का प्रथम वचन है उससे इन्द्र का एक अनुचर अध॑ प्रगट 
होता है | इन्द्र के एक नहीं अनेक अनुचर होते हैं अतः उक्त अर्थ 
स्पष्टतः असंगत है । सही अर्थ उसका ऐसा है--' भगवान्‌ का 
अनुचर-सेवक जो सुरेन्द्र है उसके लिये स्वाहा ।” यही अथ्थे 
पुराणे पंडित दौलतरामजी ने बचनिका में किया है । 


पुराणे पंडित श्री पन्‍नालालजी साहब संघी (विह्वज्जन 
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बोधक के कर्त्ता) और पंडित फतहलालजी (विवाहंपद्धति के 
रचयिता) ने तथा कई आधुनिक पंडितों ने पीठिकादि सभी मंत्रों 
का अर्थ अर्हतसिद्ध-गुरु किया है। यहां तक कि सुरेन्द्र और 
निस्तारक मन्त्र जो स्वर्गन्द्र और ग्रृहस्थाचाय के वाचोी हैं 
उनमें प्रयुक्त शब्दों के प्रसिद्ध अर्थ की भी उन्होंने अवहेलना करके 
उनका भी अथे जिनदेव में ही घटाया है। ऐसा उन्होंने क्‍यों 
किया ? इसके दो मुख्य कारण हैं । एक तो यह है कि-इन मन्त्रों 
मैं प्रत्येक जाति के मन्त्र के अन्त में सेवा फलं षट्‌ परमस्थानं 
भवतु” आदि काम्यमंत्र आता है। जिसका मतलब होता है 
उनकी सेवा करने का फल षट्‌॒परमस्थान की प्राप्ति चाहना । 
इस प्रकार की इच्छा पूर्ति जिनदेव और गुरु की आराधना से 
तो हो सकती है किन्तु स्व के इन्द्र और ग्रृहस्थाचाय की आरा- 
धना से नहीं हो सकती है वे षघट्‌ू परमस्थान भादि की प्राप्ति 
कर! नहीं सकते हैं । 


दूसरा कारण है आदिपुराण का वह वाक्य जो मन्त्रों की 
विवेचना किये बाद लिखा गया है कि-एत॑: सिद्धार्चनं कुर्यादा- 
घानादि क्रियाविधौ |” आधानादि क्रियाओं मे इन मन्सों से 
सिद्धोंका अर्चन करना चाहिये यहां इन मन्त्रोसे सिद्धा्च न करने 
की बात कही है । इसलिये मन्‍्त्रों मे आये “'ग्रामपतये स्वाहा” 
“बट्कमेंणे स्वाहा” “कल्पाधिपतये स्वाहा” “सौधर्माय स्वाहा” 
इत्यादि का अर्थ सिद्ध भगवान करना चाहिये । 


इस प्रकार शब्दों के प्रसिद्ध अर्थ करने से उपरोक्‍त दो 
भापत्तियां खड़ी होती हैं। अतः कोई ऐसा रास्ता दू'ढा जावे 
जिससे शब्दों के प्रसिद्ध अर्थ हो किये जादें और उक्त आपत्तियें 
भी न आने पादे 
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, इस दिशा में ऐसा ही कुछ हम यहां लिखने का प्रयत्न 
करते हैं- .. ; 
आदिपुराण पर्ब ३८ एलो० ७१ आदि में लिखा है कि 
गर्भाधान आदि क्रिया संस्कारों के करते वक्‍त प्रथम ही वेदी 
बनाकर उस पर सिद्ध या अत का बिम्ब विराजमान करे। 
उस के सामने तीन कुन्डों में तीन अग्नियों की स्थापना कर 
वहीँ“ छन्नत्रय. और”“”““ चक्रत्रय की स्थापना किये बाद 
प्रथम ही सिद्धूपूजा करके फिर पीटिकादि मन्त्रो से हवन करना 
चाहिये” यह सब विधिविधान सिद्धाचंन कहलाता है । इसमें दो 
बातें बताई हैं-एक तो सिद्ध भगवान को पूजा करना और दूसरी 
किसी क्रियासस्कार के निमित्त मन्त्रों से हवन करना। हवन 
करना यहां सिद्धपजा नहीं है । सिद्धपूजा तो हवन के पहिले ही 
हो चुकती है । जेसा कि आदिपुराण में लिखा है-- 


तेष्यहूं विज्याशेषांश: आहुतिमंत्रपूर्धिका । 
विधेया शुत्रिध्रिद्र ध्ये: पु स्पुत्रोत्पत्तिकाम्यदा ७३॥। 
तन्मंत्रात्तु यथानमाय वर्ष्यंतेडन्यत् पर्वणि। 
सप्लधापीठिकाजाति मंत्रादिप्रविभागत: ॥१७७॥ 
विनियोगस्तु सर्वासु कियास्वेषां मतो जिनेः। 
अव्यामोहादत्तस्तज्ज: प्रयोज्यास्त उपासक: ॥७५॥ 
पर्व ३८ 


अर्थ -- अहेत्पूजा कर चुकने के बाद बचे हुये पवित्र द्रब्यों 
से पृत्रोत्पत्ति की इच्छा से उन अग्नियों में मंत्रपूक आहुति 
करनी चाहिये । उन क्रियाओं के मंत्र त्तो यथाम्नाय आगे के 
पर्व में कहे जायेंगे । वे पीठिकामंत्र जाति मन्त्र आदि के भेदों से 
सात प्रकार के हैं। वे मन्त्र गर्भाधानादि क्रियाओं में काम आते 


३५० ;ै [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


हैं ऐसा भगवान ने कहा है। अत: उस विषय के शाता श्रावकों 
को प्रमाद छोड़कर उनका प्रयोग करना चाहिये। 


इस कथन से यही प्रगट होता है कि--ये मंत्र भगवान्‌ की 
पूजा के नहीं हैं। ये तो गर्भाधानादि क्रियाओं के मंत्र हैं। 
भगवान्‌ की पूजा तो पहिले हो चुकतो है। फिर गर्भाधानादि 
क्रियाओं के वास्ते उस पूजा के बचे द्रव्यों से मंत्रों को बोलकर 
आहतियें दी जाती है। इससे पूजा और मंत्राहुतियें दो जुदी २ 
चीजें हुई किन्तु भगवान्‌की प्रतिमाके सामने उनकी पूजा पूर्वक 
मंत्रों से आहुतियें दी जाने के कारण यह सारा हो विधान 
समुच्चय रूप से सिद्धाचंन के नाम से कहा जाता है। इसलिये 
एन: सिद्धाचेनं” इन वाक्‍्यों का अथे इन मंत्रों से “सिद्धों की 
प॒जा करे ।” ऐसा नहीं करना चाहिये, किन्तु इन मन्त्रों के साथ 
सिद्धों की पूजा करे” ऐसा अर्थ करना चाहिये । उसका मतलब 
यह होगा कि-संस्कार करते वक्‍त दो काम करने चाहिये-सिद्धों 
की पूजा करे और मन्त्रों से आहुतियें देवें दोनों भिन्‍न २ हैं । 
मन्त्रों से आहुतियां देना सिद्धपृजा नहीं है। आहुतियों के मन्त्र 
तो गर्भाधान, विवाह आदि सांसारिक क्रियाओं के काम के हैं । 
इसीलिये ग्रस्थकार ने इन्हें क्रियामन्त्र नाम से लिखा है। यथा- 


“क्रियामंत्रास्त एते स्थुराधानादिक्रियाविधो” यही बात 
इन वाक्यों से भी व्यक्त की है- 
“विनियोगस्तु सर्वासू क्रियास्वेषां मतो जिने:” 


तात्पये इसका यह है कि ये जैनमन्त्र है। इन मन्त्रों का 
सांसारिक क्रियाओं में उपयोग करना यह जैनरीति कहलाती 
है जो जिनेन्द्र की पूजा संसार और कर्मों के नाश करने के लिये 
व मोहादि विकारों को मिटाने के लिये की जाती है बह उद्देश्य 
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इन मन्‍्त्रों का नहीं है। बल्कि ये मन्त्र तो उल्टे गर्भाधान- 
विवाहादि संसार के बढ़ाने के काम में लिये जाते हैं। और जो 
ऐसे कामों में सिद्धपूजा की जाती है बह तो मांगलिकरूप से 
मगल के तौर पर की जाती है । 


५३ गर्भान्‍वय क्रियाओं में २२ वी ग्रृहत्याग क्रिया के बाद 
तो हवनादि सम्भव ही नही है अतः वहां तो इन मन्त्रों का कोई 
उपयोग ही नहीं होता है ग्रहत्यागक्रिया से पहिले भी गर्भाधान 
से लेकर पांच वीं मोद क्रिया तक की क्रियाओं में नवमी 
निषद्या क्रिया, १०वीं अन्नप्राशन क्रिया और १६ वीं विवाहक्रिया 
इन क्रियाओं में इन मन्‍्त्रों का प्रयोग करने का उल्लेख आदि- 
पुराण में किया है और ये सब क्रियायें सांसारिक हैं। अतः ये 
मन्त्र सांसारिक कार्थों के लिये है ऐसा कहें तो संभवतः इसमे 
कोई अत्युक्ति नहीं होगी। और इसीलिये इन विवाहादि 
क्रियाओं के अनुष्ठान जिन मन्दिर में नहीं होते है, गृहस्थ के 
घर पर होते हैं। जैनरीति से की जाने के कारण व्यवहार में 
हम इन्हें धार्मिक क्रियाये कहते है | जैन धर्म के गौरव को रखने 
के लिये ऐसे काम भी बड़े आवश्यक है जिससे कि हमें लौक्क 
कामों में भी अजन ब्राह्मणों के अधीन न रहना पड़े। और 
सेभवतः इसी घ्येयको लेकर जिनसेनने यह क्रिय।कांड लिखा है। 


रही बात “सेवाफल षट्‌ परमस्थानं” की सो तत्वाथे- 
राजवातिक अध्याय ६ सूत्र २४ में वेय्यावृत्य नाम के तप का 
वर्णन करते हुये आचाये उपाध्याय मनोज्ञ आदिकों का बेय्याबृत्य 
कफरना लिखा है। वहाँ मनोज्ञ का अर्थ असंयत सम्यग्हृष्टि 
लिखकर उनका भी वेष्याबृत्य करने को कहा है। परमस्थान के 
धारी सुरेन्द्र व निस्तारक की गणना भी तो वंय्यावृत्य के भेद 
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अनोज्ञ में ही आती है। उनके मन्त्रों में स्वाहा बोलकर उन्हें 
आहुतियें देना यह उनका सम्मान हैं सो ही उनका वंय्याबृत्य ह 
उनकी सेवा है और वह एक तप है । उसका फल यदि कोई षट्‌ 
प्रमस्थान की प्राप्ति होना चाहता हैं तो इसमें क्‍या असंगंतता 
है ? आयतन सेवा भी धर्म का अंग है ही। और स्वामी समंत- 
भद्र ने भी रत्नकरंड में देव पूजा तक का समावेश वेय्यादुत्य में 
किया है । 


इस प्रकार पीठिकादि मन्‍्त्रों में प्रयुक्त कतिपय शब्दों का 
अर्थ अगर सिद्ध भगवान्‌ न करके उनका सहजरूप से होने वाला 
प्रचलित अर्थ भी किया जावे तो उससे भी शासनदेव पूजा वे 
सिद्धि नहीं होती है। और तो क्‍या इस सारे ही प्रकरण में 
शासन देवों के नाम तक भी नहीं है। सुरेन्द्र मन्त्रों में जिस प्रकार 
सौधरमेन्द्र को आहुति दी गई है उसी प्रकार निस्तारक मन्त्रों में 
सम्यग्हष्टि गृहस्थाचाय को भी आहुति दी गई है । दोनों ही 
परमस्थान के धारी होने के कारण उनके लिये आहुति लिखकर 
उनका सनन्‍्मान बढाया है। वह सन्‍्मान भी लौकिक क्रियाओं तक 
ही सीमित है पारमाथिक विधानों में तो पंच परमभेष्ठी की ही 
आराधना की जाती है । सप्त परमस्थानों में भी सब का समान 
पद नहीं है इसी लिये मन्त्रों में अहँत-सिद्ध गुरुओं को तो नमः 
लिखा गया है, स्वाहा आहुति भी नहीं और शेष परमस्थानों 
को खाली स्वाहा (आहुति मात्र) लिखा गया है। इसका यही 
मतलब निकलता है कि इनकोही आहुति देना, परमेष्ठियों को 





ऋआहुति (आह्वान) और स्वाहा का मतलब बुलाना, स्मरण 
करना, शिष्टाचार माज्र है| 


पीठिकादि मंत्र और शासनदेव ] [ ३५३ 


नहीं देता । उन्हें तो नमस्कार करना जिससे कि उनको निम्नो- 
स्‍नत पद को अभिव्यक्ति होती रहे । यह बात शब्द प्रयोगों से 
जानने में आ रही है। शब्द प्रयोग यों ही नही किये जाते हैं 
उनमे भी कोई तथ्य समाया हुआ रहता है | जेताचायों के कथन 
सदा उच्चादर्श को लिये रहते हैं उनसे हीनादर्श अभिव्यंजित 
करना किसी तरह योग्य नहीं । विद्वानों को इस ओर पूर्ण 
लक्ष्य रखना चाहिये । 





र्२्‌ 
जन धर्म में आऑहिसा की व्याख्या 


संसार कै किसी भी धर्म पर हृष्टिपात करिये तो उसमें 
दो बातें मुख्यतः पाई जाती हैं। वे हैं आचार और विचार | उस 
धर्म में बताये गये चारित्र के नियमों का पालन करना आचार 
कहलाता हैं । और तत्व निर्णय के लिये ऊहापोह जो किया जाता' 
हैं उसे विचार कहते हैं । जैन धर्म में भी ये दो बातें बताई हैं 
और बहुत ही उत्तम बताई है। उनके नाम हैं- अहिंसावाद 
और स्यादूृवाद | जेन धर्म में आचार का मूल आधार अहिसा 
और विचारों का मूल आधार स्थाद्वाद यानी अनेकांत बताया 
गया है। स्याह्ाद से सब, सबके विचारों कौ शान्ति से समझ, 
व्यर्थ का वितंडावाद न करें और अहिंसा से सब, सबके जीवन 
की रक्षा करें, खुद आराम से जीवें और दूसरों को भी आराम 
से जीने देवें । इस प्रकार जैन धर्म ने संसार को ये दो चीजे ऐसी 
अमूल्य दी हैं जिनके आश्रय से संसार के सभी प्राणियों को 
शान्ति का लाभ हो सकता है। क्योंकि वस्तुत: अशान्ति के, 
बैमनस्य के प्राय: दो ही कारण हुआ करते हैं- आपस में विचारों 
का न मिलना और दूसरे के दुःखों की परवाह न करना । इसमें 
कोई संदेह नहीं कि जेन धर्म ने अशान्ति के इन दोनाौं ही कारणों 
को मिटाने के लिये अहिसा और स्याद्वाद बता कर दुनिया का 
बहुत बड़ा उपकार किया है । इन्हीं बातों का निर्देश करते हुए 
स्वामी समंतभद्र ने जेन मत को अद्वितीय मत बताया है-- 
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दया दस त्याग समाधिनिर्ठ नयप्रमाणप्रकृता555जसार्थंग्र्‌ । 
अधृष्यमन्यरखिलेः प्रवादं्जिन ! त्वदीयं सतमहितोयस्‌ । 


अर्थ-हे जिनेन्द्र | जिस मत में दया, एम, त्याग और 
समाधि में तत्पर रहने को कहा गया है, और जो नयों तथां 
प्रमाणों के ह्वारा सम्यक्‌ वस्तु तत्व को बिल्कुल स्पष्ट करने 
वाला है तथा जो एकांतवादियों के वित्ंंडावादों से अबाधित है, 
ऐसा भापका मत्त ही अद्वितोय है । 


स्याद्वाद तो एक कसौटी है जिसके जरिये मुसुक्ष, को धमे 
के असली स्वरूप को पहिचान होती है । किन्तु केवल पहचान से 
ही आत्मा का उद्धार नही हो सकता हैं । उद्धार होता है पहचान 
के बाद तदनुसार आचरण करने से। इसीलिए कहा है कि 
“आचार: प्रथमो धमम: ।” और इसी से जन धमं में बताये गये 
ग्यारह अंगों में प्रथम अंग का नाम आचारांग लिखा है। ऊपर 
हम लिख आये हैं कि जैन धर्म मे आचार का रुंतल अहिसा बताई 
है। यों तो कुछ न कुछ अहिसा सब ही धर्मो में बताई है। क्योंकि 
अगर अहिंस। किसी भी धर्म में से निकाल दी जाबे तो फिर उस 
धर्म में सार चीज कुछ नहीं रहतो है । तथापि जैन धर्म में 
अहिंसा को जितनी प्रधानता, जितना उसका बिस्तृत रूप और 
जितनी उसकी सूक्ष्म विवेचना है उतनी अन्य धर्मों में नहीं है । 
अन्य धर्मों में से किसी में तो केवल मनुष्यों को ही वध न करने 
का उपदेश दिया गया है। किसी में मनुष्यों व गौ बेल अश्व 
आदि उपयोगी पशुओं को वध करने का आदेश दिया है। किन्तु 
जैन धर्म में सूक्ष्म से सूक्ष्म को लेकर बड़े से बड़े तक सब ही 
प्राणी मात्र की हिंसा न करने की आज्ञा दी गई है। और 
कहा है कि-- 
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“अहिसा भूतानां जगति विदितं ब्रह्म परमं ॥” जीवों की 
दया करना इसे ही जगत्‌ में परब्रह्म माना है। इस जगत्‌ में 
असंख्य ऐसे बारीक जन्तु भी हैं जिनकी हिंसा चलने, बैठने, 
बोलने, खाना खाने आदि क्रियाओों में टल नहीं सकती है। तब 
यहाँ कब कोई अहिंसक रह सकता है ? ऐसा प्रश्न गणधर देव ने 
भगवान अरहंत देव से किया था। यथा-- 


कर्धघ खरे कं चिटठे कधमासे क्ध॑ सये | 
कफ्ध भु जेज्ज भासिज्ज कधं पावंण वज्लदि ॥ 


अथे- अगणित जीवों से व्याप्त इस संसार में कोई किस 
प्रकार से चले ? कंसे ठहरे ? कंसे बँझे ? केसे सोवे ? कंसे खाबे? 
और कंसे बोले ? जिससे पाप बन्ध न होवे । हे 


इन प्रश्नों का उत्तर भगवान ने इस प्रकार दिया--- 


जद॑ चरे जदं॑ चिटठे जदसासे जदं सये | 
जद॑ भुजज्ज भासेज्ज एवं पावंण वज्ञइ ॥॥ 


अथें-यत्न से चले, यत्न से तिष्छे, यत्न से बैठे, यत्न 
से सोवे, यत्न से खावे और यत्न से बोले । इस प्रकार यत्नाचार 
पक प्रवृति करने वालों के षापों का बंध नहीं होता है । 


मतलब इसका यह हुआ कि--जीव हिसा को बचाने का 
विचार रखता हुआ जो क्रिया करता है उस क्रिया में कदाचित्‌ 
बाहरमें जीव हिसा हो भी जावे तो अन्तरंगमें बचानेकी भावना 
होने से उसे पाप नहीं लगता है। इसे ही यत्ताचार कहते हैं और 
थही जैन धर्म में अहिसा पालन का रहस्य है। जैसा कि जन 
शास्त्रों में कहा है कि-- 
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उच्चालयम्हि पाये इरिया समसिदस्स णिग्गमत्याएं। 
आवाधेम्ज कुलियं मरिज्ज त॑ जोग मासेज्ज ॥ 
णहि तस्स तण्णिमित्तो बंधो सुहुमोति देसिदो समये ॥ 


अर्थ-देख भाल कर पेर उठा कर चलने वाले के पेर के 
नीचे आकर किसी जीव को बाघा पहुँचे या वह मर भी जावे तो 
भी उसके थोड़ा सा भी पाप आममम में नहीं कहा है । 


विपरीत इसके जो यत्नाचार से प्रवृति नहीं करता है, 
उसके हिंसा न होते हुए भी वह हिंसाजन्य पाप का भागी 
होता है-- 


समरदु व जियदु व जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा। 
पयदस्स णत्थि बंधो हिंसा मेत्तण समिदस्स॥ 


अरथ्थ- जीव चाहे जीवे चाहे मरे असावधानो से काम 
करने वालों को हिसा का पाप अवश्य लगता है। किन्तु जो 
सावधानो से काम कर रहा है, उसे प्राणिवध होजाने पर भी 
हिसा का पाप नहीं लगता है । 


अथदाचारो समणों छस्सुवि कायेसु बधगोत्ति मदो। 
चरदि जद॑ जदि णिच्यं कमल व जले णिरुवलेबो ॥ 


अर्थ -यत्नाचार नहीं रखने वाला श्रमण छहों ही काय के 
जीवों के घातजन्य पाए कर्मो का बंध करता है ऐसा सर्वेज्ञ देव 
ने भाना है। और जो यत्नाचार से प्रवृति करता है वह सदा ही 
जल में कमल की तरह पाप लेप से रहित माना गया है । 


इससे सिद्ध होता है कि- जैन धर्म में हिसा अहिंसा का 
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होना प्रधानतः भावों पर नि्भेर है। यदि भावों के आधीन बंध 
मोक्ष की व्यवस्था न हो तो संसार का ऐसा कोई भी प्रदेश नहीं 
है जहाँ पहुँच कर साधक पूर्ण अहिसक रहकर कोई साधना कर 
सके । जैसा कि कहा भी है कि-- 


विष्वग्जोवचिते लोके क्व चरन्‌ फो5प्यमोक्ष्यत । 
भावेकसाधनो बंधमोक्षों चेन्ताभविष्यतासू ॥ 


अथ --यदि परिणामों के आश्रित के बंध मोक्ष नहीं होता 
तो चारों ओर से जीवों से भरे इस संसार में कहाँ किसकी मोक्ष 
होनी ? क्योंकि जीवों से ठमाठस भरे जगत्‌ में जीव हिसा से 
बच निकलना संभव नहीं है । 


न कर्मबहुल॑ जगनत चलनात्मक कर्म वा, 
न नेककरणानि था न चिदलिद्वधों बंधकृत । 
यदेक्पमुपयोगभु: समुययाति रागादिनि:, 
स॒ एवं किल केवल भवति बंघहेतु् णात््‌ ॥। 


अर्थे- कमेंबंध का कारण न तो कर्म वर्गणाओं से भरा 
जगतु है । न चलन रूप कर्म यानी मन वचन काय की क्रिया रूप 
योग है। न अनेक प्रकार के करण (इंद्वियें) हैं और न चेतन 
अचेतन का घात है किन्तु आत्मा का उपयोग जब रागाढिकों के 
साथ एकता कर लेता है तो निश्चय करके वही एकमात्र पुरुषों 
के बंध का कारण हो जाता है । 


क्योंकि विशुद्ध परिणामों के धारक जीव के उसके शरीर 
का निमित्त पाकर हो जाने बाला पर प्राणियों के प्राणों का 
आ्यपरोपण ही यदि बंध का कारण हो जाय तो फिर कोई मुक्त 
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ही नहीं हो सकताहै । क्योंकि वायु कायादि जीवों की विराधना 
तो योगियों के भी टल नहीं सकती है | जैसा कि कहा है-- 
जदि सुद्धस्सवि बंधों होहिंदि बहिरंगवत्युजोएण । 
णत्यहु अहिसयो णास वाउकायाविवध हेदू ॥ 
अर्थ--यदि बाह्य वस्तु के संयोग से अर्थात्‌ बाह्य में किसी 
जीव का वध हो जाने मात्र से ही शुद्ध जीव के भी कर्मो का बंध 
होने लगे तो कोई भी जीव अहिसक नहीं हो सकता है । क्‍योंकि 
श्वासादि के द्वारा सभी से वायु कायादि जीवों का वध होना 
निश्चित है । 
आचार्य सिद्धसेन ने कहा है कि-(द्वात्रिशंतिका ३ में) 
वियोजयति चासुन्षिन च॒ वधेन संयुज्यते। 
शिवं उ॒ न॒ परोपघातपरुष्स्मृतेविद्वते ॥॥ 
वधोपनयमस्युपति ज पराननिध्नन्तषि 
त्ववायमतिदुर्गंमः प्रशमहे तुरुद्यो तितः ॥१६॥। 
अर्थ-कोई प्राणी दूसरेके प्राणों का वियोग करता है फिर 
भी वह हिसांका भागी नहीं होता है । (क्योंकि उसके भाव हिसा 
करने के नहीं थे ) दूसरा कोई प्राणी जिसके कि बिचार परघचात 
करने की भावना से कठोर हो गये हैं। (वह निश्चयत: हिसक 
है) उसका कल्याण नहीं हो सकता है । तथा तोसरा कोई प्राणी 
(जिसके कि भाव मारने के हैं ) वह दूसरों को हिसा न करता 
हुआ भी हिसकपने को प्राप्त हो जाता है। इस प्रकार हे 
जिनेन्द्र ! आपने यह अतिगहन शांति का मार्ग बताया है । 


यहां कोई शंका करे कि आत्मा तो अजर अमर है उसका 
चध कभी होता नहीं है तब जीर्वाहसा की बात कहना ही 
निरथंक है।” इसका समाध्चान यह है कि तत्व का निर्णय स्याद्वाद 


३६० ] [ # जेन निवन्ध रत्नावलों भाग २ 


से होता है । यहां भी स्थाह्वाद से विचार करें तो आत्मा 
शरीर से स्वंधा भिन्‍न नहीं है। लक्षण की अपेक्षा 
से कर्थंचित्‌ भिन्‍न है । आत्मा चैतन्यमय है और शरीर 
जड़ है। तथापि दूध में शक्कर की तरह आत्मा शरीर के 
साथ ऐसा घुलमिल जाता है कि सहसा दोनों को प्रृथक्‌ नहीं 
किया जासकता है । जैसे दोनों मानों एक हो गये हैं। यह अभि' 
न्‍तता दोनों के एक दूसरे पर पड़नेवाले प्रभाव से-भी प्रगट होती 
है। जब्र आत्मा क्रोध करता है तो आंखें लाल होती हैं, चेहरा 
बविकराल हो जाता है। यह उदाहरण बताता है कि शरीर पर 
आत्मा का प्रभाव पड़ा है। बाल्य अवस्था में आंत्मा में हौन 
शक्ति रहती है फिर युवावस्था तक क्रमण: आत्मा में बल बढ़ने 
लगता है, पुनः वृद्धावस्था में बल घट जाता है इत्यादि सै जाना 
जाता है कि शरीर का प्रभाव भी आत्मा पर काफी पड़ता है । 
इससे सिद्ध होता है कि आत्मा और शरीर में लक्षण भेद से 
भिन्‍नता होते हुए भो दोनों का एक क्षेत्रावगाह हो जाने के 
कारण दोनों में बहुत कुछ अभिन्‍नता भी है। और जब दोनों में 
अभिन्‍नत्व है तो शरीर को कष्ट देने से उसके साथ मिले हुये 
आत्माको भो कष्ट पहुंचताहै यही हिंसा है । इस तरह अजर अमर 
जीव को भी हिंसा होना सिद्ध होता है। जींव हिंसा का अर्थ 
यहां सर्वंथा आत्मा का नाश हो जाना नहीं है किन्तु कष्ट से 
वर्तमान शरीर को छोडकर अन्य शरीर में जाना यह जीव हिंसा 
का अर्थ है। आत्मा और शरीर को सवंधा भिन्‍न था अभिन्‍न 
मानने से तो हिंसा और अहिसा दोनों ही नहीं बनसकेंगी । जैसा 
कि कहा है -- 

आत्मशरी रविभेद॑ व्दंति ये सर्वया गतबविवेका: । 

कापवधे हूंत कर्य तेषां संजायते हिंसा श | 
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जीववपुषोरभेवों येघामकांतिको मत: शास्त्रम्‌ ॥ 
कायबिनाशे तेषा जीवविनाश: कर्थ याये: ॥। 


अर्थ जो अविवेकी आत्मा और शरीर में सर्वथा भेद 
बताते हैं, खेद है कि उनके यहाँ शरीर के घात से हिंसा कंसे हो 
सकेगी । इसी तरह जिनके यहां आत्मा और शरीर में एकांतत: 
अभेद माना गया है उनके यहां शरीर के नाश होने पर आत्मा 
का भी नाश हो जावेगा इस आपत्ति का निवारण कैसे हो 
सकेगा। अर्थात्‌ आत्मा और शरीर में स्वंथा भेद मानने से 
किसी के शरीर का धात करने से आत्मा को कुछ भी आघात 
नही पहुंचेगा तो हिंसा नाम की कोई चीज ही दुनिया में न 
रहेगी तब हिसा के त्याग का उपदेश भी कोई क्‍यों देगा ? तथा 
आत्मा और शरीर का स्वंथा अभेद माना जावे तो शरीर के 
प्रात से आत्मा का भी घात हो जावेगा ! इस तरह जीव का 
नाश मानने से दयापालनादि धर्माचरण भी व्यर्थ हो जाबेगा। 
जब आत्मा नहीं तो परलोक भी न रहेगा। 


सत्य तो यह है कि-जसे अग्नि से तप्त लोहे पर चोट देने 
से लोहे के साथ मिली हुई अग्नि पर भी आघात पहुँचता है, 
उसी त्तरह किसी के शरीर पर आघात पहुँचाने से उसके साथ 
मिले हुये आत्मा को भी बड़ी पीड़ा होती है इस पीड़ा ही का 
नाम हिंसा है। क्‍योंकि जीव के शरीर, इन्द्रिय, श्वास आदि 
द्रव्य प्राण हैं इन्हींसे आत्मा प्रत्येक पर्याय में जीता है। इन द्रव्य 
प्राणों का वियोग ही लौकिक में मरण बहलाता है। “नहिं 
मृत्युसमं दुःखं' मृत्यु का दुःख जीवों के सबसे बड़ा दुःख है। 
मरण्णात दुःख देने वाले जीव घोर पातकी, महानिददयी, क्र रपरि- 
णामी होते हैं | जहां क्र रता है वहीं हिसा है-अधम है | दया के 
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बिना धर्म नहीं हो सकता हैं। कहा भी है कि-- 


गस्प जीवदया नास्ति तस्य सच्चरितं कुतः॥ 
न हि भूतद् हां कापि क्रिया श्र बस्करी भवेत्‌ ।॥ 


अर्थ--जिसके जीवदया नहीं है उसके समीचीत चारित्र 
कैसे हो सकतः है ? क्योंकि प्राणियों के साथ द्रोह करने वालों 
का कोई भी काम कल्याण का करने वाला है । 


दयासोरबतत्यापि स्वगंतिः. स्थावदुगेति: 
ब्रतिनोर्षफ दग्योनस्थ दुर्गेतिः स्थाददुगात: ॥ 


अर्थ-दयालु पुरुष यदि ब्रताचरण नहीं भी करता है तो 
भी उसके लिये स्वगंगति मुश्किल नहीं है। और जो क्रतों का 
पालन करता है किन्तु हृदय में दया नहीं है तो उसके लिये 
नरकादि दुर्गेति भी सुलभ है + 


तपस्थतु घिरं तो ब्रतयरवतियच्छतु ? 
निर्देयस्तत्फलहोन: प्रोनश्चेकां दया चरनू ॥ 


अरथं-- चाहे कोई चिरकाल तक घोर तपस्या करें, ब्रत 
पाले और दान देवे, यदि दया नहीं है तो उनका कोई फल मिलने 
वाला नहीं है । और एक दया है तो उनका बहुत फल है ॥ 


सनो वयानुविद्ध' चेनु मुधा क्लिश्नासि सिद्धये। 
सनो5्दयानुविद्ध चेनु मुधा क्लिश्नासि सिद्धये ७ 


अर्थं--अगर दया से भीगा हुआ मन है तो सिद्धि के लिये 
क्लेश उठाबे को जरूरत नहीं है क्योंकि दयालु को सिद्धि प्राप्त , 
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ऋर लेता सुगम है। और जो दया से भीगा हुआ मन नहीं है तो 
उसकी भी सिद्धि के लिये क्‍्लेश उठाने की कोई जरूरत नहों है ५ 
क्योंकि निर्देयी को कभी सिद्धि प्राप्त नहीं हो सकती है । प्रसिद्ध 
संत कधि नुलसीदासजो ने भी कहा है किपरहित सरिस घर्म नही 
भाई, पर पीड़ा सम नही अधमाई।।” वेदव्यास ने भी सारे 
पुराणों कासार२ शब्दों में इस प्रकार बताया है-अष्टादश 
पुराणेषु व्यासस्थ वचन हथं । परोपकार: पुण्णाय पापाय परपी- 
डनम्‌ ॥ (अर्थात्‌ १८ पुराणों का सार यह है कि परोपकार ही 
पुण्य है और परपीडन -- हिंसा ही पाप है। 


सर्वेधों समयानां हुदयं गर्भश्च सर्वशास्त्राणपस्‌ ६ 
ब्रतगुणशोलादोनो पड़: सारोपि चाहिसा 0 


अरथें - सब मतों का हृदय और सब शास्त्रों का गभे तथा 
त्रत गृुण-शीलादिकों को ड ऐसी सारभूत एक अहिंसा ही है १ 


यद्यपि जन दर्शन में किसी को दुःख देना पाप बताया 
है । किन्तु इसमें भो इत्तता और विशेष समझलेना चाहिये कि 
यदि वर्त्तो के क्षायभाव हो त्तो पाप हो सकता है। अगर 
कषायभाव नहा है तो अपने या दूसरे को पोड़ा देने मात्र से 
चाप नहों होता है । क्‍्योक्ति डाकंटर भो आपरेशन करके रोगी 
को पीड़ा तो पहुंचाता ही है। साधु भी उपबषासादि से अपने 
आपको कष्ट देता है। गुरु भी शिष्य को ताड़ना करता है॥ 
किन्तु ऐसा करते हुये भी इनको पाप नहीं लगता हैं। क्योंकि 
इनके भाव अहित करने के नहीं हैं अतः इनके कषरयभाव नहों 
है । एक जीवहिंसा ही नहीं अन्य पाप भी भावों पर ही निभ्नर 
हैं । यथ।-- 
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मनसंब कृत पापं॑ न शरीरकृतं॑ कृतस । 
वैनेबालिगिता कांता तेनेवालिगिता सुता॥। 


अर्थ - मानसिक परिणामों से किया हुआ ही पाप माना 
जाता है। बिना मन के केवल शरीर के द्वारा किया हुआ पाप 
नहीं माना जाता है। क्योकि जिस शरीर से अपनी स्त्रीका 
आलिंगन किया जाता है उसी से अपनी पुत्री का भी आलिंगन 
किया जाता है । किन्तु दोनों क्वियायें बाहर से एक समान होते 
हुए भी भीतर भावों का बड़ा अन्तर रहता है । 


इसी तरह का एक और पद्चय है-- 


सर्वासामेव शुद्धीनां भावशुद्धि: प्रशस्यते | 
अन्यथालिग्यते5पत्यमन्यथालिग्यते पति: ॥ 


भथ्थ--सब शुद्धियों में भावशुद्धि प्रधान है। एक महिला 
पुत्र को भी छाती से लगाती है और पति को भी । किन्तु जिस 
भाव से पुत्र को लगाती है उस भाव से पति को नहीं । 


इस प्रकार हिसा अहिंसा के मसले को समझने के लिये 
जेन शास्त्रों में बहुत ही गम्भीर विचार किया गया है । 


अहिसा परमों धर्म:यतो धर्मस्ततोजय:। 
अहिता परमो धर्म: अहिसा परमागति॥॥ 


अहिसा. प्रतिप्ठायां तत्सन्लिधोँ वेरत्याग: ॥ 
[पराठंजापयोगदर्शन] 


“अप्रादुर्भाव: खलु रागादोनां भवत्यहिसेति ” 
[अमतचन्द्र]) €& 


३३ 


जैन धर्म श्रेष्ठ क्यों है ! 


संसार में मत मतान्तरों का इत्तना जाल छाया हुभा है, 
कि उसके मारे किसी मुमुक्ष को यह तक पत्ता नहीं पड़ता कि 
मुझे किस मार्ग से चलने में लाभ है । 


“हरित भूमि तण संकुलित समुझि परे नह पंथ। 
जिसि पालंडि पियाद ते सुप्त होंहि सहृग्रथ॥ 


अर्थात हरीघासों से अच्छादित मार्ग जिस प्रकार दिखाई 
नहीं देता उसी तरह पाखण्डियों फे घिवाद से यह नहों जान 
पड़ता कि उत्तम ग्रन्थ कौन हैं जिनके कथनानुसार चला जाये । 
सबही मजहबों की ओर आँख उठाकर देखिये थे सब अपन्ती* 
अपनी तारीफों के पुल बाँधते हुए दोख पड़ेंगे, उन्हें सुनकर 
हितेच्छु प्राणी डाँवाडोल-सा हो जाता है और वह अपने लिये 
कुछ भी निश्चित नहीं कर पात्ता। तब विवश हो यही एक 
करना सबको अच्छा माद्ूम होता है और ऐसा ही किया भी 
जाता है कि जो धर्म बाप-दादों से चला आता है उसीपर हम भी 
चलते रहें । कहा भी है कि 


/सवधमें निध् श्रेय: परधर्मो भयावह: 


अपने धर्म का पालन करते-करते ही जीवन ब्यतीष 


३६६ ] [ # जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


करना ठीक है; अन्य धर्म तो भयानक हैणी 


कुछ मनुष्य इसके भी आगे बढ़े हैं, वे कोई घ्म ही नहीं 
मानते उनका विचार है कि -- 


तकेडिप्रति्र: श्र तयो विभिन्‍ना: नेको सूनियंस्थ बच: प्रसाणम्‌ । 
घमंस्य तत्व॑ निहित॑ गरुहायां महाजनों येन गत: स॒पंथा ॥ 


अर्थ - तर्क को कोई प्रतिष्ठा नहीं (उससे असत्य को भी 
सत्य सिद्ध किया जा सकता है ) श्रुतियों का यह हाल है कि वे 
एक से एक मिलती नहीं, ऐसा कोई ऋषि भी नहीं जिसका कि 
वचन प्रमाण माना जाय इधर धर्म इतना गूढ है कि उसका ठीक 
तत्व समझ नही पड़ता तब उसी रास्ते चलना चाहिए जिसपर 
प्रतिष्ठित पुरुष चल रहे हैं । 


पर इस तरह अँधाधुन्ध चलना एक आत्महितंषी के लिये 
उचित नही कहा जा सकता | इसीलिये इस छोटे से टूर कट में यह 
चर्चा उठाई गई है और इसमें यह पूर्ण रीति से सिद्ध किया गया 
है कि एक ऐसा भी धर्म वर्तमान में प्रचलित है जो अपने को 
सर्वे श्रेष्ठ और यथार्थ होने का दावा रखता है वह किस तरह 


ते किन्तु इसमे परीक्षा प्रधानता न होकर पक्षांघता है एक 
भव्य मुमुक्षु शप्राणा इस तरह लकीर का फकीर नहीं बनता एक नीतिकार 
ने कहा है-तातस्य कुपोध्य मिति ब्र्‌वाणाः क्षारं जल का पुरुषा: पिबंति” 
(यह कुआ हमारे बाप-दादों का है यह मानकर खारे जल को भी पीते 
रहने वाले कापुरुष हैं, विवेकी नही। जब चार पैसे की हांडी-ठोक 
बजाकर ली जाती है तो जिस धर्म से इस लोक और परलोक का सम्बन्ध 
है उसे यों ही मानते चले जाना सभझदारों का काम नहीं । 


जैन धमं श्रेष्ठ क्यों है ? ] [. ३६७ 


से श्रेष्ठ है उसके बाबत जो बातें नीचे लिख्षी जायेंगी उन्हें एक 
तरह से सब धर्मों की कस्सोटी कहना चाहिए, जिसपर कसकर 
देखने से सब धर्मों में से एक असली धर्म का पृथवकरण किया 
जाकर एकमात्र उसे ही अपने जीवन में उतारा जाय । 


सबसे पहले विचार इस बात का होता है कि मनुष्य को 
किसी धर्म के धारण करने की क्‍यों आवश्यकता होती है ? 
इसलिए कि वह उसके द्वारा अपने दुःखों से छुटकारा चाहता है। 
लेकिन इसको दुःख क्‍या है ? क्या विवाह न होना संतान न होना 
धन ऐश्वर्यादि का न मिलना इत्यादि ? मान लिया जाय किये 
सब मिल जायें तो क्‍या वह पूर्ण सुखी हो जायगा ? कदापि 
नहीं । बड़े-बड़े राजाओं और बादशाहों के क्या इनकी कमी थी; 
फिर भी वै यथार्थ में सुखी न हो सके। किसी ने ठीक ही 
कहा है कि-- 


दाराः परिभवकारा बन्धुजनो बंधन विद विषया: । 
कफोधयं जनस्य मोहो ये रिपवस्तेषु सुहृदाशा॥। 


अर्थ स्त्रियाँ तिरस्कार की करनेवाली, परिवार के 
मनुष्य बन्धन के तुल्य और इन्द्रियों के बिषय विष रूप है । इतने 
पर भी मनुष्य के मोह को देखा जो इन शत्रुओं से भी मिन्नता 
की आशा रखता है | 


संतोषामृतत॒प्तानां यत्सुखं॑ शांतचेतसाम्‌ । 

कृतस्तदधनलुब्धानामितश्चेतश्च घावताम्‌ 0७ 

अर्थ- जो सुख सतोषरूप अमृत से तृप्त होनेवाले शांत- 
वित्त पुरुषों में है। वह इधर-उधर दौड़नेवाले धनलोलुपियों को 
कहाँ से मिल सकता है । 
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बात बिलकुल ठीक है जो आशा और तृष्णा का दास है 
बह किसका गुलाम नहीं है। वास्तव में जिस-जिस आत्मा में 
काम क्रोध, लोभ, मोह मद मत्सर आदि भाव जितनी ही जितनी 
मात्रा में अधिक है उसे उतना ही उतना ज्यादह दुःखी समझना 
चाहिए । और जिसमें ऐसे भावों की जितनी हो कमी है उसे 
उतना हो सुखी मानना चाहिये । 


“नाह्ति रागसमं दुखं नाह्ति त्यागसमं सुखमु” 
राग के समान दुःख और त्याग के समान सुख नहीं है । 


आपदा कथित: पंथा: इन्द्रियाणाससंयमः ॥ 
तज्जय: संपदा मार्गों येनेष्टं तेन ग्रम्यताम ॥ 


अथे--आपदाओं-दु:खों का मार्ग इन्द्रियों का असंयम है । 
और उन इन्द्रियों का जीतना उन्हें अपने वश में रखना यह 
सम्पदाओं का-सुखों का मार्ग है। जो तुम्हें इष्ट हो उसी पर 
चलिये। दुःख चाहो तो इन्द्रियों के अधीन बने रहो और सुख 
चाहो तो उनपर विजय प्राप्त करो । 


“चेनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्थ बंधन भवति' 


जितने अंशो में राग द्वषादि भावों का सद्भाव है 
उतने ही अंशों में आत्मा का बन्धन मानना चाहिए। जब यह 
तय होचुका कि दरअसल में जीव को दुःख पहुँचाने वाले उसी के 
कामक्रोधादि भाव हैं, तब यदि कोई दुःख से बचना चाहे तो 
उसका सुख्य कत्तंव्य है कि वह ऐसा उपाय सोचे कि जिससे 
कामक्रोधादि नष्ट हो जायें, ऐसे धर्म की शरण में जाय, जो इन 
कुभावों के मेटने की तजवीज बताता हो, तभी उसकी आत्मा 
को शांति मिल सकती है । 


जैन चर्म श्रेष्ठ क्यों है? । [ ३६६ 


अब यह देखना है कि वह धर्म कौनसा है जिसकी नीति 
कामक्रोधादि बुरे भावों के हटाने की हो आज हम आपके सामने 
एक ऐसी ही किस्म के मजहब का हाल बततते हैं जिसका बाहरी 
परिचय हमारे कितने ही भाइयों को है, पर वे उसके अन्तस्तत्व 
से बहुत हो कम जानकारों रखते हैं, और इसीलिए जिसके 
फितने ही उपयोगी सिद्धांत उलटपलट भी समझ लिये गये हैं । 


वह मत्त है “जतमत” | यह निःसन्देह कहा जा सकता है 
कि इस मत की नीति को देखते हुए संसारभर में यही एक ऐसा 
भत है जिसके आश्रय से बहुत कुछ सांसारिक संकटों से अचावब 
हो सकता है । 
उसम आदशे 


किसी भत की उत्तमत्ता को देखने के लिए सबसे पहले 
उसमें यह होना जरूरी है कि वह दु.खो जीवों के दुःख को दूर 
करने के लिये कोई उत्तम आदर्श रखता हो । ऊपर जिस दुःख 
का जिक्र किया गया है उसे मेटने के भरपूर साधन जेनमत्त में 
पाये जाते है जेनधर्म की रगरग में इन काम क्रोधादि के दूर 
करने की आपको शिक्षा मिलेगी, उस मत्त की मृतियों को देखिए 
बे कितनी शांत निविकार और बीतराग हैं, जिनके दर्शन करने 
से ही दर्शकों के दिल में एकबा रगी ही शान्ति-धारा बह निकलती 
है, यही कारण है जो मूति पूजा को भी जेनधमे जेसे वेज्ञानिक 
धघम्म में दाबिल किया गया है। जो लोग मूर्तिपुजा का विरोध 
करते हैं, उनका वह विरोध चाहे दूसरे धर्मों के लिये किसी 
तरह ठीक हो सकता है किन्तु जैनधर्म जिस मतलब को चेकर 
मूर्ति पूजा की इजाजत देता है उसके प्रति आक्षेप की गुञ्जाइश 


ही नहीं है । 
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उसका सिद्धांत है कि जैसे एक विद्यार्थी नकशे को अपने 
सामने रखकर अपने हाथ से वैसा ही नकशा खेंचने का अभ्पास 
करता है, वैसे ही शांति चाहने वाला शांतिमय भूति की उपासना 
कर उसके निविकार भाव को अपने हृदय पट पर उतारने का 
अभ्यास कर सकता है, बतलाइये इसमें कोनसी बात खण्डन के 
योग्य है । 


उसोके अनुरूप उसमत के साधु होते हैँ, जिनके लिये 
लिखा है कि “के विषयों की आशा से रहित होते हैं, आरम्भ 
भौर परियण़रह के त्यागी होते हैं और होते हैं ज्ञान, ध्यान, तप, में 
लवलीन, साथ ही शांति के अवतार, निर्मोही, निर्लोभी, इंद्रियों 
के विजेता, और विशाल क्षमा के धारी होते हैं। उनकी तपस्या, 
रहन-सहन इतने ऊँचे दर्जे की होती है कि हरएक विषय-लोलुपी 
उस वेष को धारण नहीं कर सकता । इसलिये ''नारि मुई घर- 
संपति नाशी | मू ड मु डाय भये सनन्‍्यासी ” जसे फक्कड़ों का बोल- 
बाला जेनधर्म में दिखाई नहीं पड़ता । सुल॒फों, और गाँजों की दम 
लगाने बाले लाखों नामधारी साधु समृह ने जो भारतवर्ध को 
बरबाद कर रक्‍्खा है, उसमें जन नाम धारी कोई साधु आपको 
न मिलेगा । जेनपुनि चाहे थोड़ेही मिलो, पर वे होंगे देश के लिये 
जवाहिरात की तरह कीमती चीज । जो दया पालन के लिये 
इतने मशहूर होते हैं कि वे अपने शिर के बालों को भो जूर्नों 
के बचाव के लिये उश्तरों से नहीं मर डवाते, किन्तु अपने ही 
हाथों से शिर और डाढ़ी म्रृछ के बालों को घास की तरह उखाड़ 
कर फेंक देते हैं। यह है “सिहबृत्ति” इसके लिये अदम्य साहस, 
शरीर से गहरी निस्पृहता और घोर धीरवीरता चाहिये, उसे 
दीन और विषयों के भिखारी धारण नहीं कर सक्ते। यह बात 
“श्रीयुत महामहोपाध्याय डा० शतीशचन्द्र विद्याभूषण जैसे प्रकांड 


जैन धर्म श्रेष्ठ क्यों है? | [ २७०१ 


अजैन विद्वान ने “भी स्वीकार को है कि” जैन-साधु एक प्रशंस- 
नीय-जीवन व्यतीत करने के द्वारा पूर्ण रोति से व्रत नियम और 
इंद्रियसंयम का पालन करता हुआ जगतु के सन्म्रुख आत्म-संयम 
का एक बडा ही उत्तम आदर्श प्रस्तुत करता है” क्‍यों न हो जहां 
ज्ञान, वेराग्य, शम, दम, अहिसा, समहृष्टि आदि गुणों में एक 
भी गुण हो तो वह आदणीय होता है, फिर जहाँ वे सब हो गुण 
पाये जायें वह फिर किस बुद्धिमान्‌ के पृज्य न होगा । इस तरह 
क्या तो जैन साधु क्‍या जेनियों की आराध्य मृति दोनों ही ज्ञान 
वराग्य शील-संत्तोष का हमारे सामने एक उत्तम आदर्श रखते हैं, 
इसोके सहारे से सभ्यजन अपना आत्म-सुधार कर दुःखदायी 
काम-क्रोधादिक भावों को बहुत कुछ दूर कर सकता है। जन 
आगमों में भी पद पद आपको ज्ञान, बराग्य, और संतोष की ही 
शिक्षा मिलेगी, जैनधम का सारा ढाँचा ही बेराग्य के रंग से रंगा 
हुआ है, वह जो कुछ भी अनुष्ठान या क्रिया काण्ड बतलाचेगा, 
वह ऐसा ही होगा जो प्रत्यक्ष ही शांति का दाता हो, वह आपको 
ऐसी बातें कभी न बतलावेगा जिसका कोई अच्छा-सा नतीजा 
चतेंमान में निकलता कभी नजर न आता हो, और यूद्दो जिन्हें 
परलोक में सुखदाई बतला दिया गया हो | जैन धर्म तो आपको 
ऐसे हो मार्ग में चलने का आदेश करता है जिससे आत्मा को 
इस लोक और परलोक में शांति मिलि। वह पुकार २ कर 
कहता है कि हे दुखी प्राणियों ! तुम दुःख से छूटना चाहते हो 
तो क्रोध को छोड़ो, मान को त्यागो, फप्ट को हटाओ, ओर 
लोभ को जलाञजलि दो । <ंद्विय विषयों के क्षणिक सुख से मुह 
मोड़ो, अपनी आत्मा को क्षमा, सत्य शौच, तप संयम, दया, 
शील और संतोष से खूब भरदो, तभी तुम्हारा दुःखसंकटों से 
उद्धार होगा। वरना अगणित जन्मों में यूहो ढठोकरें खाते 
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फिरोगे । “जैसा करे वसा ही भरे” यह बात जैनधर्म ही बताता 
है वह यह नहीं कहता कि “किसी को सुखी-दुःखी बनाना 
परमेश्वर के हाथ में है” । किसी मजहब की ऐसी मान्यता कि 
“सुख-दुःख का कर्त्ता ईश्वरहै” दुनिया के लिये उपयोगी नहीं हो 
सकती । ऐसी नसीहत से तो लोग पाप कमाने में और भी 
अधिक उच्छुखल-निरंकुश बन सकते हैं। उनके दिल में यह 
धारणा होना सम्भव है कि हमसे अन्याय जुल्म और अनर्थ हो 
भी जायेंगे तो एक दिन पर मेश्वरकी खुशामद-भक्ति-क रके पापा- 
चार के फल से छूट जायंगे। लल्लो-चप्पों से खुश होकर ईश्वर 
हमारे गुनाहो को माफ करदेगा, लेकिन जनधम को देखिये-उसके 
यहाँ कोई ऐसी रियायत नहीं । वहतो डंकेकी चोट कहता है कि 
“सुखी और दुःखी होना खुद मनुष्यों के हाथ में ही है ॥ नेक 
चलन चलेगा तो सुख पावेगा, वरना दुःख उठाबेगा। यह तो 
वस्तु स्वभाव है जा किसी के पलटाये पलट नही सकता है। 
जेसे कोई शराब पीले तो उसके ऊपर शराब अपना जरूर असर 
करेगी । शराब से यों कहा जाय कि “है शराब तुझे मैं पीगयाः 
हूं पर तू मुझे पागल मत बना” क्या शराब उसकी यह प्रार्थना 
सुनेगी ? कभी नहीं; वह तो असर डालेगी ही, क्योंकि उस्तकी 
तासीर हीं ऐसी है । ठीक वेसे ही जो पाष करेमा उसका फल 
उसे जरूर मिलेगा, पुष्य करेगा तो सुख रूप मिलेगा, क्यूकि 
पाप-पुष्य का स्वभाव ही ऐसा है-वस्तु स्वाभाव मे किसी की 
दस्तंदाजी चल नहीं सकती और इसके लिये किसी ईश्वर विशेष 
को बीच में डालने की कोई जरूरत नहीं रहती, सब काम अपने 
आप वस्तु-स्वभाव से ट्टी होते रहते हैं। अग्नि का स्वभाव गर्म है, 
जल का शीतल है, इसमें कौन क्या कर सकता है 'स्वभावो$तक॑ 
मोचरः” अलग-अलम पदार्थ का अगल-अलग रुव #ऋाव अथना २ 
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काम करता रहेता है इस तरह वस्तु-स्वभाव को मानने वाले 
जेन धर्म की बदौलत दुनिया के बहुत कुछ अत्याचार रफा हो 
सकते हैं। इसलिये कहना होगा कि 


लेन धर्म का अवतार विश्वहित के लिये है 


इसौ प्रयोजन को लेकर वह हमारे सामने इतना अच्छा 
कार्यक्रम पेशकरता है जो सरल होने के साथ २ हमे पाप के 
कीचड़ से भी निकालता जाता है। हमें अगणित पापो के नाम 
ग्रिनाकर उलझन में नहीं डालता। किन्तु उन सब को पांच 
हिस्से में बांट कर हमें सुगमरूप सुझाता है । बे पांच ये है-- 
किसी जीव को सताना, झूठ बोलना चोरी करना, जिनाकारो 
करना (व्यभिचार) और ममत्व- असंतोष रखना । इन्हीं पांच 
पापों में सभी पाप समाजाते हैं। जेनधर्म इन्हीं के त्याग का 
उपदेश देता है । जो जितनो मात्रा में इनका त्यागी है वह उतना 
ही उत्तम चारित्री है। मनुष्यों की त्तरक्‍्की के लिये जेनधर्मे का 
चारित्र बहुत लाभकारी है | दर असल में वह एक अहिसाप्रधान 
घमम है। यद्यपि अन्यधरम भी अहिसा का प्रतिपादन करते हैं; पर 
जेनधर्म जिस खूबी और जिस प्रणाली से व्याख्यान करता है वह 
निराली ही है। “याज्ञिकी हिसा हिंसा न भवत्ति” आदि कहने 
वाले अन्यधर्मों की तरह वह अपना अनुचित पक्षपात्त नहीं 
करता । वह नहीं कहता कि ज॑नधमें के अर्थ की हुई हिसा अधर्म 
नहीं है। किसी को मौत के मुह में पहुँचाने को ही जेनधमे हिसा 
नहीं बताता किन्तु कधायवश किसी के दिल को दुखाना भी वह 
हिसा बताता है। साथ ही वह यह भी नहों कहता कि मनुष्य 
और पशु ज॑से मोटे जीवों को सताना ही हिंसा हो किन्तु बह तो 
आँखों से नजर न आनेवाला सुक्ष्म से सूक्ष्म जोबों की हिंसा से 
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भी टलने का कथन करता है जिन स्थानों में ऐसे सुक्ष्म जीव 
पायेजाते हैं उन्हें अपने दिव्य ज्ञान से देखकर जेनधर्म के सर्वदर्शी 
अगवान्‌ ने उन स्थानों से यथाशक्ति बचे रहने की हिदायत की 
है । “खुद जीवो और दूसरों को जीने दो” यह जेनों का खास 
सिद्धान्त है। एतदर्थ वह कितने ही नियम भी बताता है। जैसे-- 
जल छानकर पीना, रात्रि में भोजन न करना, अंनत जीवों के 
पिण्ड ऐसे कंदमूल न खाना, बहु जंतु स्थान ऐसे हरे साग, पत्र, 
पुष्प, फल न खाना, सब से मंत्रीभाव रखना, प्रेम व्यवहार 
रखना, किसी से बेर विरोध नकरना, शत्र्‌ का भी बुरान 
चाहता आदि इसीके साथ वह ऊपर लिखे शेय ४ पापों के छोड़ने 
का भी पूर्णतया आग्रह करता है। एक ग्रृहस्थ का जीवन भी- 
अगर जैनत्व को लिये हुये हो तो वह इतना अधिक निर्दोष होगा 
कि भारतवर्ष को उसका अभिमान होना चाहिये # जेनधम को 
कथित जाचरणव्यवस्था पर ध्यान देने से यह नि:संदेह कहा जा- 
सकता है कि उससे समग्र देश और समाज में अत्याचार और 
उत्पात मिटकर अमन चेन बना रह सकता है। और इस गुण से 
जेनधम को यदि विश्वहित का अवतार कहा जाये तो कुछ भी 
अत्युक्ति न होगी । 


ईश्व रोयकथन 


यों तो सभी मतवाले अपने २ मत की उत्पत्ति किसी 
ऋषिमुनि और ईश्वर के द्वारा हुई बताते हैं। यह एक परोक्ष 
बात है, अपनी उत्तमता दिखाने को चाहे कुछ भी कह दिया 





कै वह किसी भी देश को कोई भरी दण्डविधान-धारा का कभो 
भी शिकार नहीं हो सकेगा । 
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जाए | तथापि इसपर भी विचार हो सकता है। ईश्वर जो होता 
हैं वह काम, क्रोध, रागढ्व षादि दोषों से रहित होता है | सर्वेज्ञ 
होता है। इसलिये उसका उपदेश भो निर्दोष, पूर्वापरविरोध- 
रहित सत्य, सर्व हित कर ही होगा । क्‍योंकि वक्ता अपने गुण के 
मुआफिक ही व्याख्यान किया करता है । अतः जिस मत मे न तो 
कामक्रोधादि दोषों के दूर करने का मार्ग सुझाया है और न कोई 
किसी खास हित के लिये ही कथन है तथा पूर्वापर विरोध जिन 
के बचनों में पाया जाता है वह मत कदापि ईश्वरोक्त नहीं हो 
सकता । परोक्ष में बोलने वाले पक्षी की आवाज सुनकर जसे 
उसे बिना देखे ही जान लेते हैं वंसे ह! किसी मत के वचन को 
देखकर ही उसके वक्ता का पता भी लग सकता है। यह एक 
सीधी सी बात है। जंनधर्म रागादि दोषों को हटाने की पूरो 
तौर से शिक्षा देता है। उसके सिद्धांत में कहीं कोई पूर्वापर 
विरोध भी नजर नहीं आता और बह हित कर्ता भी है जंसा कि 
ऊपर बतायागया है । इसलिये वही एक ईश्वरोक्त हो सकता है 
यह निश्चित है। उसके यहां इष्टदेव की मृरति बनाई भी रागादि 
दोषों से रहित जाती है। इसलिये भी उसका ईश्वरोक्त होना 
अधिक संभव है । 


सेदड्धातिक विवेचन 


जो धर्म सबज्ञ वीतराग द्वारा कहा हुआ होता है उसके 
सिद्धांत में अयथार्थंता आही कसे सकतो है। क्योकि असत्य 
कथन या तो ज्ञान की कमी से हो सकता है और या मोह, स्वार्थ 
लोभादि कषायों से हो सकता है | जनधमं वीतराग सर्वेज्ञ आप्त 
के द्वारा प्रतिपादित है जेसाकि ऊंपर कहा गया है । अत: उसका 
अनेकांतवाद, कम फिलासोफी, तात्विकसिद्धांत आदि विवेचन में 
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अंशमात्र भी भूल नहीं है। डाक्टर सर जगदीश चन्द्र बोस ने 
साइंस से वनस्पतियों में जीत्रों का अस्तित्व बताकर पाश्चात्य 
बिद्वानों को चकित कर दिया और कहा कि मैंने तो यन्त्रों द्वारा 
आज जीवों को सिद्ध कर दिखलाये हैं पर जैन ग्रन्थों में बहुत 
काल पहिले ही से यह लिखा मिलता है कि वनस्पति में जीव 
हैं।ते है | 


जैन आमगमों में लिखा है कि शब्द पुद्गल का गुण है जब 
कि अन्य दर्शतों में उसे आकाशका ग्रुण बताया है। इसपर पर- 
स्पर के शास्त्रों में गहरा वादविवाद भी लिखा मिलता है। कितु 
आज शब्द के फोनोग्राफ में भरे जाने ब टेलीग्राफ रेडियो से दूर 
देग में पहुंचने आदि से यह अनायास ही साबित हो गया कि 
णब्द पुदूगल ही की पर्याय है, आकाश की नहीं । तभी तो उसका 
इस तरह रोका जाना प्रत्यक्ष में दिखरहा है | इत्यादि उदाहरणों 
से साफ है कि जेनधर्म का सेद्धांतिक विवेचन भी बिल्कुल यथार्थ 
है । इटली के एक विद्वान्‌ डा० एल० पी० टेसी टोरीसाहब इसी 
का समर्थन करते हुये बतलाते हैं कि-- 


“जैनदर्शन बहुत ही ऊंची पंक्ति का है। इसके मुख्यतत्व 
विज्ञान शास्त्र के आधार पर रचेहये हैं। यह केवल मेरा 
अनुमान ही नहीं है बल्कि पूर्ण अनुभव है। ज्यों-ज्यों पदार्थ विज्ञान 
उन्नति करता जाता है त्यों-त्यों ही जेनधर्म के सिद्धांत सिद्ध 
होते जाते हैं |” 


जैनधर्म का तत्व और उपदेश वस्तु स्वरूप, प्राकृतिक 
नियम, न्याय शास्त्र, शक्‍यानुष्ठान और विज्ञानसिद्धांत के 
अनुसार होने के कारण सत्य है। जेनियों का अनेकांत और 
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नयवाद एक ऐसा सिद्धांत है जो कि सत्य की ख्रोज में पक्षपात 
रहित होने की प्रेरणा करता है। जेनदर्शन एक ऐसा अभेद्य 
किला है जिसका आजतक किसी प्रतिवादी से बाल भी बांका न 
होसका। पुराने ढरे के हिन्दू धर्मावलंबी शास्त्री तो अबतक नहीं 
जानते कि जैनियो का स्याद्वाद किस चिड़िया का नाम है। 


परीक्षा की प्रधानता 
अपने एक इसो बल पर वह स्पष्ट घोषणा करता है कि-- 


पक्षपातों नमें वीरे न हब: कपिलादिषु। 

युक्ति मद्बचन यस्‍स्य तस्थय कार्य: परिग्रह: ।॥॥ 
[हरिभद्रसूरि] 

अर्थात-भैरे न तो बीर भगवान्‌ में पक्षपात है और न 


कपिलादि ऋषियों में हष है। जिसके वचन युक्ति सहित हों उसे 
ही ग्रहण करना चाहिये। क्‍योंकि -- 


“धुक्तिपुक्त प्रभृक्लीपाद बालादपि विचक्षण:” 


विचक्षण पुरुष वाजितर बात बालक की भी मानता है, 
इसी लिये जैन धर्म युक्ति और स्वतंत्र विचारों से कभी भयभीत 
नहीं होता । वह इतर मतों की तरह ऐसा कभी नहीं कहता कि 
जो कुछ हम कहते हैं वही ठीक है। उस पर तकें-जितक करने 
की जरूरत नहीं है । इस प्रकार “बाबाबाबयं प्रमाणं” की उसके 
यहां पूछ नहीं है । वह तो खुले रूप में कहता है कि -- 


* निर्दोष कांचन चेत्‌ स्थात्‌ परीक्षायां बिभेति किसू?” 
असली सोना है, तो कसौटी का क्‍या डर है। अपने 


श्छष .॥| [ # जेन निवन्ध रत्नावलों भाग २ 
सिद्धांत की हृढ़ असलियत का उसे पूर्ण निश्चय है और इसौलिये 
वह अपने अनुयायियों को जोर देकर आदेश करताहै कि उसपर 
श्रद्धान करने पर ही तुम्हारे सम्यकत्व नाम का वह चिह्ष प्रकट 
हो सकेगा जो कल्याण का प्रथम सोषान है ) 


ध्राचीनता 


यह कोई नियम नहीं है कि जो प्राचीन हो वही सत्य हो । 
भ्राचीनता और समीचीनता में कोई संबंध नहीं है। अगर सत्य 
प्राचीन हो सकता हो तो असत्य भी क्यों न प्राचीन माना जाय । 
अनुकुल-प्रतिकूल का द्वद्व तो सदेंव बना रह सकना लाजिमी है। 
फिर भी लोगों की अक्सर यह धारणा होना अनुचित नही कहीं 
जा सकती कि अमुकमत श्रेष्ठ था तो पहिले क्‍यों नहीं था अब 
ही नया क्‍यों हुआ । पूव कालीन मनुष्य अधिक विवेकी हुये हैं 
यह मार्ग क्‍यों नहीं सूझा । एक तरह से इस प्रकार का कथन भी 
उपेक्षणीय नहीं हो सकता । इसी लिये हरएक मत अपने भायको 
सबसे पूर्व का बतलाया करता है। 


जनधमे की प्राचीनता सिद्ध करने को किसी उलझन में 
पड़ने की आवश्यकता नहीं रहती । क्योंकि जेनधर्म तो आत्मा 
का निज स्वभाव हैं । जब कि आत्मा अजर-अमर सदेव से चला 
आता है तो उसीके साथ जैनधर्मं भी सदैव का रहा यह निवि- 
वाद है। आत्मा का खास स्वभाव काम, क्रोधादि रहित हैं; 
क्योंकि स्वभाव सदा द्रव्य के साथ बना रहता है। आप देखेंगे 
कि मनुष्य सदेव निरन्तर क्रोधादि रूप नहीं रहता है। किसी 
कारण विशेष से उसके कुछ समय तक वैसा विकार हो जाता है, 
कारण के हटने पर पुनः उसो शांत रूप में आ जाता है। जेसे 


जैन धममे श्रेष्ठ क्यों है? ] [३७ 


जल का स्वभाव ठण्डा है किन्तु अग्नि के प्रसंग से गर्म भी हो 
जाता है। इससे सिद्ध है कि अगर आत्मा का स्वभाव क्रोधादि 
भय होता तो वह सदा क्रोधादि रूप ही बना रहता; पर ऐसा 
निर्रतर पाया नहीं जात्ता क्योंकि घस्तुत:ः उसका असली स्वभाव 
छामादि शांत रूप है। और जैन धर्म भी इसे उसो स्वभाव में 
रहने की प्रेरणा करता है। अत्तः जो आत्मा का स्वभाव है वही 
जैनधर्म है। इस लिए उसे नया नहीं कह सकसे । और इसी 
फारण जैतधर्म की उत्तक्ति का पत्ता लगाना असंभव है । 


चतेमान काल कलियुग है। इस निक्॒ष्टकाल से पूचंवर्तोी 
काल उत्तरोत्तर उत्कृष्ट मान लेने पर जेत धर्म जेसा श्रेष्ठ धर्म 
भी पूर्व काल में अधिकाधिक रूप में मरना जाना चाहिये । क्योंकि 
उत्तम फाल में ही उत्तम चीज का पाया जाना न्याय सगत है । 
जत॑मान में जनधर्म का हीन-प्रभ दिखाई देना भो उक्त मान्यता 
को पुष्ट करता है। यह बात्त हम ही अपनी तरफ से कह रहे हों 
सो नहीं है किन्तु प्राचीनतता का दम भरनेचाले इत्तर ग्रंथ भी 
उसके साक्षी हैं । यथा -- 


१- शंकराचार्य महाराज स्वयं स्वीकार करते हैं कि 
जैनधर्मं अति प्राचीन काल से है। वे वादरायण व्यास के वेदान्त 
सूत्र के भाष्य में कहते हैं कि दूसरे अध्याय के द्वितीय पाद के 
सूत्र ३३ से ३६, जेनधर्म हो फे सम्बन्ध में हैं। शारोरिक- 
सीमांसा के भाष्यकार रामानुज जी का भी यही मत्त है। 

२-योगवाशिष्ठ वेराग्य प्रकरण के अध्याय १५ श्लोक 
८ में रामचन्द्रजो ने जिनेन्द्र के सहश शान्‍्त होने के इच्छा प्रकट 
की है। 

३- वाल्मी कि रामायण बालकांड सर्भ ९४ श्लोक २२ भें 


इंष० हु [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


राजा दशरथ ने श्रमणगर्णों का अतिथि सत्कार किया; ऐसा 
लिखा है-- 


“तापसा भुजते चापि श्रमणा भुजते तथा” 
भूषण टोका में श्रमण का अर्थ जुनमृनि किया है । 
४- शाकटायन के उणादि सूत्र में जिन शब्द व्यवहृत 


हुआ है-- 
/इणूसिजजिनोड्ब्य विभ्योनक 
सूत्च २५६ पाद रे 


सिद्धान्त कौमुदी के कर्त्ता ने इस सूत्र की व्याख्या में 
“जिनोडहँन्‌” कहा है। मेदिनी कोष में भी जिन शब्द का अर्थ 
अहँत-जेनघम के आदि प्रचारक लिखा है। वृत्तिकारगण भो 
जिनका अर्थ “अहंत्‌” करते हैं। यथा उणादि सूत्र सिद्धान्त 
कौमुदी । शाकटायन ने किस समय उणादि सूत्र की रचना की 
थी ? यास्क के निरुक्त में शाकटायन के नामका उल्लेख है। और 
पाणिनि के बहुत समय पहिले निरुक्त बना है इसे सभी स्वीकार 
करते हैं। और महाभाष्य प्रणेता पतंजलि के कई सौ वर्ष पहिले 
पाणिनि ने जन्म ग्रहण किया था । अतएवं अब निश्चय है कि 
शाकटायन का उणादिसूत्र अत्यन्त प्राचीन ग्रथ हे और उसमें 
जैनमत का जिकर है । २९ 


५- आज से २४५७ वर्ष पूर्व महावीर स्वामी हुए, जो 


>६ यह पुस्तक सर्वप्रथम बीर निर्वाण स० २४५७ मे प्रकाशित 
हुई थी + 


जैनःभ्र्म श्रेष्ठ क्यों है? ] [ ३८१ 


जैनों के चौबीस वें तीर्थंकर थे। जिनका कवि संवत्‌ आज भी चल 
रहा है । उनके २५० वर्ष पहिले भगवान्‌ पाश्वेनाथ हुये । कुछ 
लोगो का यह भ्रम पूर्ण व्रिश्वास है कि पाश्वेनाथ जैनधर्म के 
आदि स्थापक थे उन्हें जानना चाहिये कि पाश्व नाथ के पहिले 
भी २२ तोर्थकर और हुये हैं जो जैनघर्म के विस्तारक थे। सब 
से प्रथम श्री ऋषभदेव ने इसका प्रचार किया है । भागवत के 
पांचवें स्कन्‍्ध के अध्याय २-६ में ऋषभदेव का कथन है जिसका 
भावार्थ यह है-- 


चौदह मनुओं में पहिला मनु स्वयं प्रभू का प्रपौत्र नाभि 
का पुत्र ऋषभदेव हुआ जो जनमत का झा दे प्रचारक था। 
इनके जन्मकाल में जगत्‌ की बाल्यावस्था थी इत्यादि | 


॥ महाभारत की टीका में भी जेन ऋपषपभ का उल्लेख है। 
इससे मानना होगा कि हिन्दू शास्त्रों के मत से भी ऋषभ ही 
जनधमं के प्रथम प्रचारक थे । 


हु ५] 


६-“डा० फुहरर ने जो मथुरा के शिला लेखों से समस्त 
इतिहास की खोज की है उससे जान पडता है कि पृवकाल में 
जेन लोग ऋषभदेव की मृतियां बनाते थे। इस विषय का 
' एपिग्रेफिया इंडिका” नामक ग्रन्थ अनुवाद सहित मुद्वित हुआ 
है। ये शिला लेख दो हजार वर्ष पूर्व कनिष्क-हविष्क वासुदेवादि 
राजाओं के राजत्वकाल में खोदे गये हैं। इससे सिद्ध है कि यदि 
महावीर-पाश्वेनाथ ही जैनधर्म के प्रथम प्रचारक होते तो दो 
हजार वर्ष पहिलेके लोग ऋषभदेवकी मूर्तिकी पूजा नहों करते । 


७ जेनियों के १रम पूज्य चौबीस तीर्थंकरों को वेदों में 
गरी नमस्कार किया है। देखो-- 


इघ२ |] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


“ओ' ब्रेलोक्यप्रतिप्ठितानां चतुविशतितीर्थ कराणा 
ऋचभादिवद्ध मानान्तानां सिद्धानां शरण प्रपद्म /-- ऋ-ग वेद 


अर्थ -त्रैलोक्य प्रतिष्ठित ऋषभ से वरद्ध मान पर्यत जो 
चौबीस तीर्थंकर सिद्ध हैं उनकी मैं शरण प्राप्त होता हूं । 


यजुर्वेद में कहा है कि - 
ओ' नमोईहँन्तो ऋषभो 


ऋष्वेद यजुर्वेद के एतद्दविषयक कुछ प्रमाण इस निबन्ध में 
आगे भी दिये हैं । 

८ उवे, भारवि, भतृं हरि, भतृ मेण्ठ, कंठ, गुणाढ्य, 
व्यास, भास, वोस, कालिदास, बाण, मयुर, नारायण, कुमार, 
माघ, राजशेखर, आदि महाकवियों ने भी अपने २ काशव्यों में 
जैन विषयक उल्लेख यत्र तत्र किया है (0 


इसके अलावा जनों का उल्लेख कितने ही शिलालिखों, 
शतिलेखों और ताम्रपत्रों में भी काफी तौर से पाया जाता है । 

सबसे अधिक शिलालेख दक्षिण भारत में हैं । मि० ई० 
हुलिस, मि० जे० एफ० फ्लीट, और मि० लेविप्त राईस आदि 
पस्‍िन्‍त २ पाश्चात्य विद्वानों ने साउथ इण्डिया इन्स्क्रिप्सन, 
इण्डियन ऐटिक्केरी, ऐपिग्रॉफिया कर्णाटिका आदि ग्रम्थों में 
वहां के हजारों लेखों का संग्रह किया है। ये लेख शिलाओं तथा 
ताम्रपत्रों पर संस्कृत और पुरानी कनड़ी आदि भाषाओं में खुदे 


(0 देखो यशस्तिलक चपू आश्वास ४था पृष्ठ ११३ निर्णयसागर 
में मुद्रित 


जैन धर्म श्रेष्ठ क्यों है? ] [ ३४३ 


हुऐ हैं। प्राचीन कनड़ी के लेखों में जैनियों के लेख बहुत अधिक 
हैं, क्योंकि उत्तर कर्णाटक, दक्षिण कर्णाटक, और मैसूर राज्य में 
जैनियों का निवास प्राचीन काल से है! उत्तर भारत में जो 
संस्कृत और प्राकृत भाषा के लेख मिले हैं; वे प्राचीनता और 
उपयोगिता की दृष्टि से बहुत महत्व के हैं, इन लेखों में जन 
लेखों की संख्या अधिक है, इन सब में कुछ लेख तो २२०० वर्ष 
तक के पुराने हैं, ये लेख भारत के इतिहास के लिये भी बहुत 
सहायक हैं । बहुतसे राजाओं का पता तो केवल जैनियों के ही 
लेखों से लगता है | जँसे - कलिंग (उड़ीसा) का राजा खारवेल । 
अगर ज॑न लेख प्रशस्ति न होती तो आज विख्यात कवि 
“भारवि” के समय का पता लगाना भो मुश्किल हो जाता 5८ 


तथा यह बात प्रायः सभी जानते हैं कि जेनियों की 
कितनी ही मूर्तियाँ कितने ही स्थानों में जमीन खोदते वक्त 
मिलतो रही हैं, उनमें से कतिपय तो बहुत ही प्राचीन हैं, बल्कि 
कुछ मूर्तियाँ तो यहाँ केकड़ी के जैन मन्दिरों में भी विराजमान 
हैं जो धनोप (जिला शाहपुरा मेवाड़) की खुदाई में मिली थीं। 
क्या इस प्रकार जमीन के अन्दर हिंदुस्थान में चारो तरफ 
जैनियों के शिलालेखों और विशालकाय मूर्तियों का निकलना 
अच्छी प्रकार साबित नहों करता कि जन धर्म एक बहुत ही 
प्राचीन धर्म है जो किसी समय सवंत्र विस्तृत था। 


साहित्य-सम्पदा 


जैन साहित्य समुदाय भी कम महत्व का नहीं है। 


जह देखो महाबोर प्रसाद द्विवेदी लिखित हिंदी किराताजुनीय 
की इण्डियन प्रेस इलाहाबाद मे मुद्रित भूमिका पृष्ठ २ से ६ तक, । 


इषछ |] [ +# ृजेैत निबन्ध रत्नावली भाग २ 


संस्कृत, प्राकृत, मागधी, कनड़ी, आदि विविध भाषाओं में ताड़- 
पत्रों पर लिखे कितने ही प्रभावशाली प्राचीन जैन ग्रन्थ पाये 
जाते हैं। यद्यपि अधिक्रांश-जैनग्रन्थ विरोधियों की द्वषारिन में 
और जैनियों की लापरवाही के कारण चूहों-दीमकों आदि से 
नष्ट हो गये हैं, तथा कही २ जेनियों की वह लापरवाही अद्यापि 
ब्रमी ही बनी हुई है, तथापि ईडर, जैसलमेर, जयपुर, आरा, 
नागौर, मूडबिद्री आदि स्थानों के ग्रन्थ भंडारों में अब भो जैन- 

ग्रन्थों का अच्छा संग्रह है । जैन ग्रन्थकर्त्ताओं ने सभी विषयों पर 
लेखनी उठाई है, उतकी रचना शब्द-सौन्दर्य, भाव गांभीय और 
अथं-चमत्कृति में अपूर्वे कही जा सकती है जैनेन्द्र, शब्दानुशासन 
आदि व्याकरण, अभिधानचितामणि, विश्वलोचन आदिःकोष 
गद्य चितामणि, तिलक मंजरी, आदि गद्यग्नन्थ, धर्मेशमाभ्युदय, 
पाएवभ्युदय, द्विसंधान, चंद्रप्रभ चरित आदि काव्य, जीवंधर 
सप्‌ यशस्तिलक चंपू आदि चपू, अलंकार चितामणि, काव्यानु- 
शासन आदि अलंकार ग्रंथ अष्ट सहस्री, प्रमेषकम लमातंड, 
एलोकवातिक, स्थाद्वादरत्नाकर आदि न्यायग्रंथ, मोक्षशास्त्र, 
घवल जयधवल, महाघवल आदि दाश निक ग्रन्थ, इसी प्रकार 
वेद्यक ज्योतिष गणित आदि विषयों के भी जैन ग्रन्थों की कमी 
नहीं है । इन सब में कितने ही ग्रन्थ निःसंदेह प्रकाण्ड विद्वत्ता के 
सूचक, गौरव शाली और साहित्य संसार के चमकते होरे कहे 
जाने चाहिये । वर्तमान में जितने जैन ग्रन्थ मुद्रित हुए हैं उनसे 
कई गुणे अभी हाल अप्रकाशित हैं | दक्षिण में तामिल व कनड़ी 
इन दोनों भाषाओं के जो व्याकरण प्रथम प्रस्तुत हुए हैं वे 
जैनियों ने ही रचे थे । अपने उपयोगी और सत्य सिद्धान्तों का 
सर्वे साधारण में प्रचार करने को गरज से कितने ही मुख्य जैन- 
यन्ध प्राकृत भाषा में रचे गये हैं । हरिभद्र सूरि ने भी यही हेतु 
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दिया है जेसा कि उनके इस पद्म से प्रकट है। यथा-- 


“बालस्क्रोवृद्धमूर्खाणां नुणां चारित्रकांकिणाम्‌ । 
अनुग्रहार्थ तत्वज्ञ: सिद्धान्त: प्राइृते कृतः॥ 


जैन साहित्य के बाबत हम अधिक कुछ न लिखकर एक 
प्रसिद्ध अजेन विद्वान श्रीमहामहोपाध्याय डॉ० “सतीशचन्द्र 
विद्याभूषण” सिद्धान्तमहोदधि कलकत्ता की सम्मति देते हैं, 
उसे देखिये-- 


जेनियों की विचार पद्धति, यथार्थंता, सृक्ष्मता, सुनि- 
श्चितता, और संक्षिप्तता को देखकर मुझे आश्चयें हुआ था। 
और मैंने धन्यवाद के साथ इस बात को नोट किया है कि किस 
प्रकार से प्राचीन न्याय पद्धति ने जन नैयायिकों द्वारा क्रमशः 
उन्‍नति लाभकर वर्तमान रूप धारण किया है | ब्राह्मणों के न्याय 
की आधुनिक पद्धति जिसे नव्यन्याय कहते हैं और जिसे गणेश 
उपाध्याय ने १४वी शताब्दीमें जारी किया है वह जन और बौडढों 
के इस मध्यकालीन न्याय की तलछट से उत्पन्न हुई है। 
व्याकरण और कोश रचना विभाग में शाकटायन, देवनंदि और 
हेमचन्द्र आदि के प्रंथ अपनी उपयोगिता और विद्धत्ता में 
द्वितीय हैं। प्राकृतभाषा संपूर्ण मधुमय सौंदर्य को लिये हुए 
जैनियों की रचनामें ही प्रकट की गई है। ऐतिहासिक संसार में 
तो जेनसाहित्य शायद जगत्‌ के लिए सबसे अधिक काम की 
वस्तु है। यह इतिहास लेखकों और पुरावृत्त विशारदों के लिये 
अनुसंधान की विपुल सामग्री प्रदान करने वाला है।” 


आक्षेप परिहार 
१-हमारे अजेन भाई कह सकते हैं कि जिस ज॑न धर्म 
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की तुम इतनी डींग मारते हो वह दरअसल में इतना श्रेष्ठ होता 
तो उसके मानने वालों की आज इतनी कम संख्या न होती । 
उत्तर यह है कि किसी मजहब की उत्तमता उसके अनुयाग्रियों 
की अधिक संख्या पर निभर नहीं हो सकतो, प्रायः उत्तम चीज 
पाई भी थोड़ी जाती है। पत्थरों के ढेर मिलेंगे पर जवाहिरात 
बिरलौ ही जगह पायेगे। काकों के कुंड मिलेगे, लेकिन हंस 
नजर न पड़ेगे । एक बात यह भी है कि उत्तम चीज के रखने का 
पात्र भी तो उसीके योग्य चाहिये, सिहनी का दूध सुवर्ण पात्र 
को छोड़ अन्यत्र नही ठहरता । जो दया प्रधान धर्म विषषयकषाय 
छोड नेकी शिक्षा देता है, उसका पालन इन्द्रियों के गुलाम, 
कपायों के पुतले, कठोर चित्त वाले जिनकी कि अधिक सख्या है. 
क्यों कर कर सकते हैं । विरोधियों के झूठे अपवाद और उसपर 
जैनियों के प्रमाद से भी उसको कम क्षति नही हुई है फिर भी 
देश में जैन नाम धारियों को चाहे संख्यान बढ़ी हो तो भी 
उसका अन्य धर्मो पर जो गहरा असर पडा है, उससे अप्रकट 
आंशिक जैन तो बहुत अधिक हैं। इसे ही प्रसिद्ध देशभक्त लो० 
बालगंगाधर तिलक ने भी प्रकट किया है कि “ यथार्थ पशु-हिसा 
जो आजकल नहीं होती है यह एक बड़ी भारी छाप जन धर्म ने 
ब्राह्मण धर्म पर मारी है” क्‍यों कि - 


यच्छुभ॑ हश्यते वाक्य तज्जनं पर दश्शने ॥ 
मोक्तिकहि यबन्यत्र तदब्धौ जायते+खिलसु ॥ 


अर्थं-जो अच्छा उपदेश पर मतों में मिलता है उसे जंनों 
से ही लिया हुआ समझना चाहिए । क्‍योंकि मोती कहीं पर भी 
हो, आता समुद्र से ही है । 
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२ जैनियों को निरीश्वर वादो और नास्तिक कहना भी 
सरासर भिथ्या है अगर जैनी ईश्वर न मानते होते तो बे अपने 
आलीशान मन्दिरों में किनकी उपासना करते हैं? वास्तव में 
जैन लोग निर्दोष, सर्वेज्ञ, हितोपदेशी को ही अपना ईश्वर मानते 
है और उन्हों की प्रतिमा को वे पृजते हैं, अलबत्तह ये किसी 
ईश्वर को कर्ता हर्ता नहीं मानते हैं। जैसा कि उनका कहना 
हैं। यथा -- 


 परेषुयोगेशषु मनोषयांधः प्रोति दधात्यात्मपरिप्रहेणु । 
तथापि बेब स॒ यदि प्रस्क्तमेतज्जगएदेवमय समस्तम्‌ ।॥ 
(यशल्तिकचपू ४ था समाश्यास] 


अर्थ-जो शत्र ओं पर द्वप करता है और आत्मस्नेहियों 
में प्रीति करता है ऐसा भी यदि ईश्वर होने लगे तो सारे जगत 
को ईश्वरमय मानना चाहिये । क्‍योंकि राग-द्वष त्तो सभी में 
पाये जाते हैं । 


इसीलिये किसो ईश्वर को दुनियावी झंझटों में पड़ना वे 
मान्य नहीं करते । अगर जनों को इसी कारण से नास्तिक कहा 
जाता है तो भगवदगीता में ऐसा ही उपदेश देने वाले श्री कृष्ण 
7४ नास्तिक कहना चाहिये। क्योंकि उन्होंने भी लिखा 


न कत त्वं न कर्माणि लोकस्प सजति त्रभुः । 
न कर्मफलसंयोग॑ स्वभावस्तु प्रवतंते ॥ 
नादत्त कस्यच्ित्यापं न कस्य सुकृतं विभु: । 
अज्ञानेनावृतं ज्ञानं तेन सुह्ाति जंतवः: ॥ 

[भिमवदुगौता अध्याय ५ श्लोक १४-१५] 
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अर्थ परमेश्वर जगत्‌ के कतू त्वत और कमे को उत्पन्न 
नहीं करता और कम फल की योजना भी नहीं करता स्वभाव से 
सब होता है ॥ १॥ 


ईश्वर किसी का पाप पुण्य ग्रहण नही करता, ज्ञान पर 
अज्ञान का परदा पड़ा होने से प्राणी मोह में फेंस जाते है ॥| २ ॥। 


आत्मा, पुण्य, पाप और परलोक को मानने वाले जनों 
को नास्तिक कहना भारी भूल है। तथा “नास्तिकों वेदर्निदक. 
वैदिक मत को न मानने से भी जनों को नास्तिक नहीं कह 
सकते । यों तो यवन भी कह सकते हैं कि कुरान शरीफ कोन 


मानने वाले नास्तिक है। यदि ऐसा है तो बिचारी नास्तिकता 
सब के गले पड़ने लग्रेगी । 


३- जैन धर्म को अहिंसा को कायरता की जननो और 
भारतवर्ष के अध:पतन का कारण कहना भी ठीक नहीं है। जिन 
दिनों सम्राट्‌ चंद्रगुप्त, गगराज, अशोक, अमोघवर्ष, कुमारपाल 
आदि जेन राजाओं का यहां राज्य था तब भारतवर्ष बहुत्कुछ 
उन्नति पर था । जनों के पूज्य सभी तीर्थंकर क्षत्रिय कुल मे हुये 
है उनमें शांति, कुथू और अरनाथ इन तीन तीथंकरों ने तो 
दिग्विजय कर पट खंड पृथ्वी का शासन किया है । श्री नेमिनाथ 
तीर्थंक र भी जरासध से युद्धार्थ रणभूमि में गये हैं। चाम्रु डराय 
भामाशाह, आशाशाह, आदि रण पारंगत वीर जन ही थे। फिर 
मुसलमानी राज्यों मे अकबर का राज्य क्यों प्रशंसनीय ग्रिना 
जाता है ? इसलिए कि अकबर स्वयं अहिसाप्रिय बादशाह था 
और वह होरविजय प्रभृति जैन विद्वानों के सदुपदेशों के अनुसार 
अपने राज्य में अहिंसा को महत्व देने का प्रयत्न करता था। 
अगर हिंसा ही उन्नति का कारण होती तो घुसलमानी सल्तनत 
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का नामशेष क्‍यों होता । सच तो यह है, कि जब से अहिंसा को 
छोड़ा तभी से भारत का पतन हुआ है। राजाओं में ईष्या, ढं ष, 
विलासिता और पारस्परिक फूट बढने लगी तब पतन अवश्य॑- 
भावी था | अहिसा तो वीरों का धर्म है । प्रत्यक्ष देखलो, महात्मा 
गांधी कौ एक आंशिक अहिंसा से हो सुदीधेकालीन परतंत्र 
भारत स्वतंत्र हो गया । 


इस प्रकार जैन धर्म में वे सभी बातें पाई जाती है, जो 
एक उत्कृष्ट धर्में में पाई जानी चाहिये, इसी से हम उसे 
निःसंकोच बहुत ही श्रेष्ठ धर्म कह स०्ते है और इसी लिये रुम्त- 
भद्र ज॑से प्रचंड नेयायिक उसे अद्वितीय बताते है। यथा- 


“दयावमत्यागसमाधिनिष्ठ॑ नयप्रमाणप्रकृतांजसार्थ व्‌ । 


अधृष्यमन्य निश्चिल:प्रवादे जिन ! त्वदीय मतसद्वितो यम .६।। 
[युक्त्यनुशासन | 


अर्थ- हे जिनेन्द्र | आपका मत नय प्रमाण के द्वारा 
चस्तुतत्वको बिल्कुल स्पप्ट करने बाला, संपूर्ण प्रवादियों द्वारा 
अवाध्य होनेके साथ-साथ दया, दम, त्याग और समाधि (५ शस्त 
ध्यान) की तत्परता को लिए हुये है यही सब उसको विशेषता 
है अथवा इसीलिए वह अद्वितीय है 

तथा चेही आचाय आगे चल कर उसे-- 

“सर्वापदाभन्तकरं निरन्तं सर्वोदियतोर्थमिदंतवंव 

इस पद से संपूर्ण आपदाओं का नाशक स्वोदिय तीर्थ तक 
बतलाते हैं । 

इतना अधिक समीचीन और परमोपयोगी होने की वजह 
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से हो उसके महत्व का यत्रतत्र कथन जंनैतर ग्रन्थकारों को भी 
करना पड़ा है । सो ठीक ही है। क्‍यों कि “नहि कस्तूरि कामोद: 
शपथेन निवार्यते” (कस्तूरी की खुशबू शपथ (सौगन्ध) खाने से 
नहीं रोकी जाती) । ऋग्वेड अष्टक २ अ० ७ वर्ग १७ में अहँत 
को केवल ज्ञानी अतुल्य बलशाली और सब वी रक्षा करनेवाला 
लिखा है ।” 


“यजुर्वेद अध्याय मंत्र २५ में २२ वें तीर्थंकर नेमि- 
नाथ को आहृति प्रदान की है। साथ ही उन्हें आत्मस्वरूप के 
प्रकट कर्त्ता और यथाथ वक्ता कहा है |” 

यजुर्वेद अध्याय १६ मंत्र १४ में लिखा है कि 'अतिथि- 
रूप पूज्य महावीर जिनेन्द्र की उपासना करो, जिससे ज्निविध 
अज्ञान और मद की उत्पत्ति न हो ।7 

शिव पुराण में लिखा है कि “अड़सठ ६८ तीर्थों की यात्रा 
का जो फल है, वह आदिनाथ (ऋषभ देव) के स्मरण से होजाता 
है” यथा-- 

अष्टषप्ठिषु तीर्थेबु यात्रायां यत्फलं भवेत्‌ । 

आदिनाथस्य देवस्थ स्मरणेनापि तदभवेत्‌ ४ 


योगवाशिष्ठ के वेराग्य प्रकरण में रामचन्द्रजी ने जिनेन्द्र 
के सहश शांति प्राप्त करने की इच्छा प्रकट की है। यथा-- 


“माह रामो न से वांछा भसावेदुल न मे सनः। 
शांतिमास्यातुमिच्छामि स्वात्मन्येव जिनोयथा ॥ 
[अध्याय १४ श्लोक २८] 


दक्षिणामूरति सहस्ननाम में कहा है कि 'शिवोबवाच ” 
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ज॑नमार्गरतोजनो. जितक्रोधो जितामय: ॥ 


इसमें भगवान का नाम जेनमार्ग रत; और जैन बताया 
है । बेशम्पायन सहस्ननाम में-- 

कालनेमसिनिहा वोरः शुरः शौरिजिनेश्वरः । 

यहां भी जिनेश्वर को भगवान्‌ कहा है । 

दुर्वासा ऋषिकृत महिम्न स्तोच्र में-- 

“कर्ताहहुँन्‌ पुरुषोहरिश्वचसविता बुद्ध:शिवस्त्वं गुरु: ७ 
यहां अहुेन्त कहकर इष्टदेव की स्तुति की है। 
हनुमनन्‍नाटक के मद्भ लाचरण में -- 

“अहेन्नित्यथ जैनशासनरता:, क््मत मीोमांसका:। 

सोध्यं वो विदधातु बांछितफलं ब्रेलोक्यनाथ: प्रभु:॥ 
अन्यदेवों के साथ-साथ अहुन्त से भी जिसे जैन लोग 

मानते हैं वांछित फल की प्रार्थना की है और उसे तीन लोक का 


नाथ तेक लिखा है ) इन संपूण प्रमाणों तथा युक्तियों मे जै-धर्म 

की श्रेष्ठता स्वयं विद्ध होती है । 

प्रभास पुराण में - 
“रंबताद्रीं जिनो नेमि युगादि विमलाचले १ 
ऋषीणामाश्रमादेव मुक्तिमा्गंस्थ कारणम्‌” ७ 
नेमिजिन को मुक्ति का कारण कहा है । 

नगर पुराण में-- 
दशभिर्भोजिते: विध्रं: यत्फल जायते कृते 
मुनेरहेत्सुभक्तत्य तत्फल॑ जायते कलो ४ 


अर्थ--दस ब्राह्मणो के जिमाने का जो फल हृत्युग में 


सदर] [ ४ जेन निवन्ध रत्नावलों भाग २ 


होता है वह फल कलियुग में अहंन्त भक्तम्रुनि को आहार देने से 
होता है । अब जरा मनुस्मृति में भी लिखा देखिये-- 

“बशेदनू बत्म॑ बोराणां सुरासुर नमस्कृत:। 

नोतित्रितयकर्ता यो युगादौ प्रथमो जिन: ॥ 

अर्थ -युग के आदि में होनेवाले जो प्रथम जिनेन्द्र हैं वे 
तीन नीति के कर्ता, वीरों के मार्ग दर्शक, और सुरासुरों से 
पूजित हैं । 

इत्यादि कितने ही प्रमाण है जो ग्रन्थ बढ़जाने के भय से 
छोड़े जाते हैं 

जो धर्म इतना प्रशंसित, इतना मान्य, और इतना अधिक 
उफ्योगी है उसके लिये यों लिखना कि-- 

“हस्तिना ताड्थमानोषपि ने गच्छेज्जनमंदिरस ४ 


“हम्ति से ताड़ित होकर भी अपनी रक्षार्थ जिनमंदिर में 
न जाय ।” लेखक के गम्भीर कलुषाशय को प्रकट करता है । 
जैसे उसने क्रोध के आवेश में लिखा हो । इसलिये उसकी कदर 
भो उतनी ही होनी चाहिये जितनी एक क्रोधी की जबान की 
होती है । 

उसके ऐसा लिखने से जैनधर्म की हानि हुई हो चाहे न 
हुई हो, किन्तु उसने एक शांतिदायी धर्म के संसगं से अलग 
रखकर अपने अनुयायियों को निश्चय ही गहरी हानि 
पहुंचाई है । 

प्रध्वस्तघातिकर्माण: केवलज्ञानसास्करा: । 

कुबतु जगतःशांति बृषभाद्या:जिनेश्वरा: ॥॥ 

ओं शांति: ! शांतिः !! शांति: !!! 


र३े४ 


>> 


दर्शनभक्ति (माथुरसंघी) का शुद्ध पाठ 
अथ दर्शन-भक्ति 

वीर्र विलीणमोहं णमो णराइमर णमंसियं विमलणाणं# 

कम्म महा घण सेलो पलोट्रिदों जैणिमो अणादिपुराणों ॥१॥ 


भिच्छत्त बद्ध मलो कसाय सोलस सिलायडो उसिदतु गो 
थी पुणपुस बेदय गलदुज्ञर धादु लिहिद चित्त ददेसो ॥२॥। 


हस्सरदि मिहुण किण्णरणिसेविदों अरदिपघ्तोय सावय गुविल्लो 
भवसय अणेय दुस्सहदुगु छिदो वाहि विसम विसहरकडिल्लो ॥३॥ 


अट्ठविह कम्म पछय णगाहिओ मोह गिरिवरो णाम इमो 
जस्स भरेण5क्‍्कंता सभम्मि पडिवज्जिदं सककाण सक्‍का ॥।४॥ 


भवसय सहस्स विहगगण णिसेविदो जेण णासिदों मोह ग्रिरी 
सो सम्मणाणदंसण चरित्त विष्ठि देस ओ दिसदु में सिद्धि ॥५॥ 


कमान >-+-++>> 


भव्य: सम्प्रति लब्धकाल फरण प्रायोग्य लब्धयादिकः 
सम्यक्त्वस्य समुद्भवाय घटयनु मिथ्यात्वकर्म स्थितिभ् । 


#-- विउलणाण' पाठः । 


इंषछ [ +#ै जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


कतु' प्रक्रमते तरां त्रिकरण: संवेगवे राग्यवात्‌ 
संशुद्धासुदयावलेरूपरिजां कु न्‌ मूहतं स्थिति ।॥१॥ 


मिथ्यात्व परतस्तत: परिणतेहँतो स्त्रिघा भिद्यते 
शुद्धाशुद्धविमिश्चिते: प्रदलनादूभेदेयथा कोद्रवाः । 

ते दृस्मोहविकल्पना स्त्रिगशनाश्चारित्रमोहस्य ये: 
प्राग्भेदे: सहिताश्चतु भिरुदितास्ते सप्त हग्धातिनः ॥२।। 


यत्त षां प्रशमात्‌ तदौपशमिक सम्यक्‍त्वमत्राध्स्तरे 
प्रक्षीणेधु च तेषु सप्तसु भवेत्‌ तदुदर्शनं क्षायिकम्‌ । 
शुद्धश्चेदुदय गत: प्रणभिता शेषास्तथंव स्थिता: 
कर्माशा: षड़ुदीरितं मुनिवरंस्तननामतो बेदकम्‌ ॥३।। 


रत्नानां गणनासु यान्ति गणनां प्रागेव यान्युज्ज्वला- 
न्यत्राउौवशानिचये भवन्ति सहिता ये संयता: केचन 
मुक्ताः स्यु: सुखधाम येश्वविभवा यरेव संलक्षिताः 
सम्यक्त्वानिविभांति तानि सुबृहन्मूल्यानि रत्नानि वा ॥।४॥ 


झीमा5नेक भवप्रपल्चविपिना न्निःसपंण साथ्थवान्‌ 
नाना दुःख महासमुद्र भयतो निस्तारणे नौरिव 
सान्द्राउज्ञानत मः समृहदलने भास्वानिवा<भ्युत्यितः 
सम्यक्त्वत्रितयं नमामि तदहं तस्थेब संशुद्धये ॥।५।॥ 

त्रकाल्य॑ द्रव्यथट्क॑ नवपदसहितं जीवषट्काय-लेश्या: 

पञु्चाउन्ये चाइस्तिकाया: ब्रत-समसिति-गति-ज्ञान-चा रित्र-भेदा: 
इत्येतन्मोक्षमूलं त्रिभुवनमहित: प्रोक्तमहंद्भरीशे: 

प्रत्येति श्रदुदघाति स्पृशति च मतिमानु यः सर्वेशुद्धहष्टि: ॥६॥॥ 


दशेतभक्ति (माथु रसंघी) का शुद्ध पाठ] [३६५ 


अरहंता$5गम सत्त्ये चरित्त सदृदहणलक्बर्णं तंतु 
उवसम वेदय-खइय तिविहं सम्मत्तमभिबंदे (१) ॥॥७॥ 
सम्मत्ते थिरभावों कायव्वो मेरू पव्वय सरिच्छो 
जेण हु णाण-चरित्ता हवंति सम्मत्तमूलाओं (२) ॥८॥। 
सम्मत्त सलिलपवहो णिच्च॑ हिययम्मि पवहए जस्स 
कम्मं बालुववरणुष्व तस्स बंध च्चिय ण एड (३) ।।६४॥। 


॥ इति दर्शन भक्ति समाप्ता ॥। 





नोट:-यह दर्शन भक्ति-पाठ माथुर संघी (काष्ठा संघी) हैं मूल संधी 
नही हैं। मूल सघी और माथुर सधी (काष्ठासंघी) भक्ति पाठ जुदे जुदे 
पाये जाते हैं। यह दश्शनभक्ति का माथुरसंघी शुद्ध पाठ एक प्रायोन 
हस्तलिखित बसबा ग्राम के गुटके से उतारा गया है जो वि० स० १६२१ 
का है। इस पाठ में प्राकृंत दर्शन भक्ति और संस्कृत दर्शन भक्ति के 
जुदे जुदे पाठ नहीं हैं किन्तु प्राकृत और संस्कृत दोनों भाषाओंमें यह एक 
ट्शेन भक्ति बनाई गई है। 

“दिव्यध्वनि (मासिक) वर्ष १ अंक ५ (अप्रैल ६६) तथा जैन- 
सन्देश शोधांक न ० २३ में भी यह दर्शन भक्ति पाठ छपा है णो काफी 
अशुद्ध है। उनकी इस प्रस्तुत पाठ से छुलनाकर शुद्धाशुद्ध रूप को भली 
प्रकार जाना जा सकता है । 

इसकी जो अन्तिम €वीं गाथा है थह पद्मनन्दि कृत “धम्मर- 
सायण' ग्रंथ में भी गाथा नं० १४० के रूप में पाई जाती है। तथा 
कुन्दकुन्द के दर्शनपाहुड़ में भी गाथा नं० ७ के रूप में पाई जाती है और 
चहाँ से यहाँ ली गई है । 

अन्य भक्तियों की तरह दर्शन भक्ति-पाठ भी रहा है। पं० सोम- 
देव ने भी यशस्तिलिकचम्पू (ज्ञानपीठ से प्रकाशित 'उपासकाध्ययम' पृ ० 
२२५) में 'दक्षंतरभक्ति को सुन्दर रचना की है । 


३५ 


न्‍वकन >नन-क +-मन“व-नननन 


जन खगोल विज्ञान 


आसमान में खमकने वाले सूर्य चन्द्रमा तारे कौन हैं ? 
और इनका स्वरूप जैनधम्म में कैसा बताया है ? ये हमारी इस 
पृथ्वी से कितने ऊँचे हैं? इनका आकार कैसा है ? लम्बाई 
चौड़ाई इनकी कितनी है ? इनकी कितनी संख्या है ? ये चलते 
हैं? या स्थिर? और इनके द्वारा किस तरह से रात्रि-दिन 
बनते हैं ? इत्यादि वर्णन जैसा भो जैनशास्त्रों में पाया जाता है 
उसकी भी जानकारी न कैवल सामान्य जैनों को किन्तु कितने 
हो जैनविद्वानों को भी नही है और न उनको इतना अवकाश है 
जो वे इस विषय के संस्कृत-प्राकृत के बड़े-२ जैन भ्रन्थों का 
अध्ययन-मननकर इस विषय को अच्छी तरह हृदयंगम कर 
सकें । इसलिये इच्छा हुई कि इस दिशा में कुछ ज्ञान की सामग्री 
प्रस्तुत की जाबै उसीके फलस्रूप यह लेख लिखा जा रहा है ! 


जैनशास्त्रों में सूर्य चंद्रदिकों के विमान लिखे हैं। ये 
विमान चमकदार पार्थिव परमाणुओं से बने हैं। इनसे भिन्‍न २ 
रंगों की प्रभा निकलती है । सूर्य से तपे हुये सोने जैसी, चन्द्रमा 
से सफेद रंग की, राहु-कैतु से काले रंग की, शुक्र से नई चमेली 
जैसी, बृहस्पति से मोती की सीप ज॑सी, बुध सेअजु नमय, शनि 
से तप्त सुवणसहश और मंगल से लाल रग की प्रभा निकलतो 
है। किन्‍्हीं की प्रभा गहरी है और किन्‍्हीं की हलकी। सूर्य 


जन खगोल विज्ञान )] [ ३४७ 


चन्द्रमा, ग्रह, नक्षत्र और तारे ये इनकी ५ किसमें हैं और ये 
ज्योतिष्क कहलाते हैं । 


ठोस गोल चीज जिसकी गोलाई गेंद जैसी हो उसके दो 
खंड करने पर उनमें से एक खंडको ऊपर इस प्रकार स्थापन करें 
कि गोल भाग नीचे की तरफ रहे और समतल भाग ऊपर को 
रहे, ठीक ऐसा ही आकार इन ज्योतिष्कों का समझना चाहिये। 
ये सब ऊपर को थाली जैसे गोल होने के कारण जितनी इनकी 
चौड़ाई है उत्तनी ही इनकी लंबाई है। चंद्रमा की चौड़ाई एक 
योजन के ६१ भागों में ५६ भाग प्रमाण है। सूर्य की चौड़ाई एक 
ग्रोजन के ६१ भागों मे ४८५ भाग प्रमाण है। शुक्र की १ कोश, 
बृहस्पति की कुछ कम १ कोश । बुध-मंगल-शनि की आधा-२ 
कोश की चौड़ाई है। तारों की चौड़ाई किन्दो को पावकोश, 
किन्ही की आध कोश, किन्‍्हीं की पौन तथा एक कोश को है। 
किन्तु कहीं यह भी लिखा मिलता है कि- कोई भी तारा आध 
कोश से अधिक विस्तार का नही होता है। और न कोई भो 
ज्योतिष्क पाव कोश से कम विस्तार का होता है । 


मोटाई का हिसाब प्रायः ऐसा है कि-- जिसकी जितनी 
चौड़ाई है उससे आधी उसकी मोटाई होती है। किन्तु राज- 
वातिक - श्लोकवात्कि आदि शास्त्रों ने शुक्र-बूहस्प ति-बुध-शनि- 
मंगल और राहु की मोटाई ढाई सौ धनुष को ही लिखी है। 
प्रसगोपात्त यहां हम क्षेत्रमान का भी कथन कर देते हैं-- 


८ यवधान्य के मध्य की जितनी चौडाई हो उत्ने माप 
का एक उत्सेधांगुल होता है। ऐसे २४ अग्रुलों का एक हाथ, 
भार हाथ का १ धनुष, दो हजार घनुषों का १ कोश और ४ 
कोशों का १ योजन होता है। यह उत्सेध योजन कहलाता है । 


इध्द.] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 
इससे पांच सौ गुण एक प्रमाण योजन होता है । 


ऊपर सुर्यादि का माप प्रमाण योजन से बताया है। 
उत्सेध की अपेक्षा वह माप पांचसी गुण अधिक होगा । श्लोक- 
वातिक में लिखा है कि-- 


“अध्टचरवारिशद्योज ते कषध्टिभागत्वात्‌ू प्रमाणयोजनापेक्षया, 
सातिरेकत्रिनवतियोजनशतत्रयप्रमाणत्वादुत्से घयोजनापेक्षया । 


[मूल मुद्रित पृ० ३७८ ] 


अर्थ -सुययं का विस्तार जो एक योजन के ६१ भागों में 
४८ भाग प्रमाण बताया वह प्रमाण-योजन की अपेक्षा से बताया 
है | उत्सेध की अपेक्षा तो उसका विस्तार कुछ अधिक ३६३ 
याजनों (१५७२ कोश) का होता है । 


श्वेतांबरमत में प्रमाणयोजन को उत्सेध योजन से चारसो 
गुणा माना है न कि पांच सौ ग्रुणा । अतः उसके अनुसार लोक- 
प्रकाश नामक श्वेतांबर ग्रन्थ में सुर्यं का विस्तार इस प्रकार 
बताया है-- 

शतानि द्वादशकोनषष्टि._ क्रोशास्तथोपरि ॥ 

खापादात्रिशत्‌ त्रिहस्ती त्रयोंगुलाश्व साधिका: ॥ 

ततायतं सुयबिबमुत्सेघांगुलमानतः ॥ 


मर्ण -१२५८६ कोश, ३२ धनुष, ३ हाथ और साधिक 
३ अंगुल इतना बिस्तार उत्सेधांगुलकी अपेक्षा से सूर्य बिब का 
समझना चाहिये। 


ऊपर चन्द्रमा का विस्तार एक योजन के ६१ भागों में 
५६ भाग प्रमाण बता आये हैं। यह विस्तार पूर्णचंद्र का है । 
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किन्तु चन्द्रमा घटता बढता भी दिखाई देता है। उसका कारण 
यह है कि--चन्द्रमा के नीचे राहु का विमान विचरता रहता है। 
थानी राहु के विमान के ध्वजदंड से ४ प्रमाणांगुल (उत्लेध की 
अपेक्षा कुछ अधिक ८५३ हाथ) ऊपर चन्द्रमा विचरता है। राहु 
के विभान का वर्ण श्याम है अतः उसकी ओट में चन्द्रमा का अंश 
आजाने से वह अंश हमको दिखाई नहीं देता है। तथा राहु की 
गति चन्द्रमा की गति के समान नहीं है। इसलिये वह चन्द्रमा 
से जितना आगे पीछे रह जाता है, तदनुसार चन्द्रमा हमको इस 
धरातल पर घटबढ़ दीखता है। दोनों की गति में अंतर कुछ 
ऐसे ढंग का रहता है जिससे कृष्णपक्ष में चन्द्रमा का सोलह 
भागों (१६ कलाओं) में प्रतिदिन एक-एक भाग ढंकता रहता ह॑ 
और शुक्ल पक्ष मे प्रतिदिन एक-एक भाग प्रगट होता रहता है । 
सिद्धांतसार दीपक ग्रंथ में लिखा है कि-- 


शुक्ल पक्ष में राहु की गति चन्द्रमा से सदेव धीमी रहती 
है और क्ृष्ण पक्ष में सदेव तेज रहती है । इसलिये दोनों पक्षों में 
चन्द्रमा घटता बढ़ता नजर आता है। फलितार्थ इसका यह हुआ 
कि कृष्णपक्ष के अंत में जब चन्द्रमा १६ भागों में से १५ भाग 
प्रमाण राहु की ओट में छुप जाता है तो शुक्लपक्ष में चन्द्रमा की 
गति से राहु की गति धीमी होने से शुक्लपक्ष की प्रतिपदा से 
चन्द्रमा श्ने: २ ज्यों ज्यों राहु से आगे निकलता जाता है, त्यों 
त्यों ही वह हर दिन सोलह भागों में एक-एक भाग अधिक २ 
बढ़ता हुआ नजर आता है। पंद्रहवें दिन वह इतते आगे निकल 
जाता है कि उसके नीचे राहु की ओट रहती ही नहीं । वह दिन 
पूनम की तिथि का होता है। उस दिन चन्द्रमा हमें पूर्णूप 
में दिखाई देता है। फिर उसके अनंतर जब क्ृष्णपक्ष शुरू होता 
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है तो राहु की गति चन्द्रमा की गति से तेज हो जाने के कारण 
चन्द्रमा शने: २ पीछे रहता है | और ज्यों ज्यों ही राहु आगे आगे 
बढता जात है त्यों त्यों ही चन्द्रमा हर दिन सोलह भागों में एक 
एक भाग ढकता हुआ चला जाताहै उससे वह हमें प्रतिदित कम-२ 
नजर आने लगता है । अमावस को चन्द्रमा के १५ भाग राहु से 
आच्छादित हो ज।ने पर भी उसका एक भाग फिर भी अनावृत 
ही रहता है और सूर्यास्त के वक्‍त में ही चन्द्रमा भी उस दिन 
अपने अस्तस्थान पर पहुँच जाने के कारण उसका वह अनावरण 
एक भाग भी हमको अमावस को रात्रि में नजर नहीं आता है । 
यह स्थिति तो नित्य राहु की वजह से होती है। किन्तु दूसरा 
पर्व राहु और होता है, वह भी श्याम होता है जिसकी वजह से 
चन्द्रग्रहण होता है। पूनम के दिन जब नित्य राहु चन्द्र के नीचे 
नहीं रहता तो कभी-२ उस दिन पव राहु चन्द्रमा के नीचे आ 
जाता है। वह जितना कुछ आगे पीछे होता है उसी माफक 
चन्द्रग्रएण हमें दिद्वाई देता है। इसी तरह श्यामवर्ण का एक केतु 
नामक ज्योतिष्क भी होता है । वह भी कभी २ अमावस के दिन 
सूथे के नीचे आजाता है जिससे सूर्यग्रहण होता है। त्रिलोकसार 
गाथा ३३६ में चन्द्र को राहुग्रस्त और सूर्य को केतुग्रस्त ही होना 
बताया है । किन्तु भक्ताभरस्तोत्र (मानतु गक़ृत) के श्लोक नं० 
१३-१८ मे क्रमश. सूउं चन्द्र दोनो को राहुप्रस्त ही होना बताया 
है। श्वे० संग्रहणी सूत्र मे लिखा है कि- राहु के समान कभी 
कभी केतु से भी ग्रहण होता है। चन्द्रग्रहण सदा पूणिमा को और 
सूर्य ग्रहण सदा अमावस को होता है। सूर्य और चन्द्रग्रहण कम 
से कम छह मासों में एक बार और अधिक से अधिक चन्द्रग्रहण 
४२ मासों में एक बार और सूर्यग्रहण ४८ वर्षों में एकबार 


होता है । 
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चरातल से ज्योतिष्कों को ऊंचाई 


इस धरातल से ७६० योजन की ऊंचाई पर तारे हैं। 
उनसे दस योजन ऊपर सूये है। सू्ें से 5० योजन ऊपर चन्द्रमा 
है अर्थात पृथ्वी से ३५ लाख २० हजार मोल की ऊंचाई पर 
चन्द्रमा है । चन्द्रमा से ४ योजन ऊपर नक्षत्र हैं। ग्रहों की संख्या 
८८ में से बुध क। स्थान नक्षत्रों से ४ योजन ऊपर है। बुध से 
आगे शुक्र, वृहस्पति, मंगल और शनि ये क्रमश: तीन तीन योजन 
ऊपर-२ हैं । राहु-केतु का स्थान चन्द्र-सू्य से नीचे है। शेष ८१ 
ग्रहों का स्थान बुध और और शनि के अंतराल में है । इसप्रकार 
ज्योतिष्क ण्टल इस धरातल से ७६० योजनों को दूरी से प्रारंभ 
होकर &०० योजनों पर्यत स्थित है अर्थात्‌ ऊपर ७६० योजनों 
बाद ११० योजनों तक ज्योतिष्फों का सदभाव पाया जात्ता है। 
और उन सबका तियेक्‌ अवस्थान प्राय: एक राजू प्रमाण त्रसनाली 
में है। किन्तु इसमें इतना विशेष समझना कि जंबूद्दीपस्थ मेरू 
के इढेंगिदे ११२१ योजनों तक किसी भी ज्योतिष्क का सद्भाव 
नही है। बल्कि सूर्य-चन्द्र तो हमेशा जंबूद्वीप में मेरू से कम से 
कम ४४८२० योजन दूर रहकर ही घ॒मते हैं। जिस ज्योत्तिष्क 
की धरातल से जितनी ऊंचाई बताई है वह धरात्तल से सदा 
उतना ही ऊंचा रहता है जैसे सूय की ऊचाई पृथ्वी से ८०० 
योजन ऊपर बताई है तो वह उदयास्त के वक्‍त भी पृथ्वी से 
उतना ही ऊंचा रहता है | दूर रहने की वजह से अपने को नीचा 
पृथ्वों से लगा हुआ दिखाई देता है। 


ऊपर सूये से चन्द्रमादि की जो ऊंचाई बताई है उसने यह 
नहीं समझना कि चन्द्रमादि सूर्य की सीध में इतने ऊंचे हैं। जब 
परस्पर में इनकी समानगति नहीं है तो वे सदा एक सीखध्ष में 
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कसे रह सकते हैं ? कदाचित्‌ कोई कभी एक सीध में भी आजाये 
तो आजाये पर इस सीघ की अपेक्षा यहां एक से दूसरे को 
ऊंचाई बताने की विवक्षा नहीं है। यहां तात्पय॑ ऐसा समझना 
कि-जो ज्योतिष्क आकाश की जिस सतह में घ॒मता है यह 
सतह अम्ुक ज्योतिष्क से उतनी ऊंची है। जैसे चन्द्रमा से ४ 
योजन ऊपर नक्षत्र बताये तो इसका अर्थ यह हुआ कि आकाश 
की जिस सतह में नक्षत्र विचरते है वह सतह चन्द्रमा की विच- 
रते की सतह से ४ योजन ऊपर है। यह ध्यान में रखना कि 
जिनका स्थान जितनी ऊंचाई पर बताया है वे सब आकाश में 
उस स्थान में एक ही सतह में विचरते हैं । 


यह नियम है कि जिस द्वीप में जितने चन्द्रमा होते हैं 
उनमें से प्रत्येक चन्द्रमा के साथ निम्नलिखित ज्योतिष्क भी 
अवश्य होते हैं । यह उसका परिवार कहलाता है-- 


४ 4 सूर्य, २७ नक्षत्र, ८८ ग्रह ओर ६६६७५ कोड़ाकोड़ी 
तारे” यहां कोड़ाकोड़ी से मतलब है ६६६७४ क़ोड़ को एक क्रोड़ 
से थुणा करने पर प्राप्त होने वालो संख्या | वह संख्या प्रचिलत 
के अनुसार ६६ संख, ६७ पद्म ५० नील होती है जंबूद्वीप में २ 

चन्द्रमा होने से ज्योतिष्कीं की उक्त संख्या जंबूद्वीप में दुनी 
समझना चाहिये । जंबूद्वीप में जब कभी एक चन्द्रमा जहां अपने 
समस्त सूर्यादि परिवार के साथ, आकाश की गोलाई में विद्य- 
मान होगा, उसो वक्‍त आकाश को मोलाई में सामने दूसरा 
चन्द्रमा भी अपने सुर्यादि परिवार के साथ विद्यमान रहेगा। 
जंबृद्वोप भें जिस समय एक सूय अभ्यंतर की प्रथम वीथी में 
विचरेगा, उसी समय ठीक उसी के सामने दूधरा सूर्य भी उसी 
प्रथम वीथी में (आकाश की ग्ोलाई को वीथी कहते हैं ) 
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विचरेगा । उस वक्‍त दोनों सूर्यों के बीच ६६६४० योजनों का 
अंतर रहेगा । वह इस तरह कि अभ्यंतर की प्रथम वीथी जंबू- 
द्वीप को अतिसम सीमा से १८५० योजन भोतर है। अतः दोनों 
त्तरफ का ५८०-१८० मिलाने पर ३६० योजन हुए जिन्हें एक 
लाख योजन प्रमाण जबूद्वीप में से कम करने पर &६६४० योजनों 
की दूरी अभ्यंतर की प्रथम वीथी स्थित दोनों धरूर्यों के बीच 
जाननी चाहिये । 


ज्योतिष्कों का आधार ॥ 


ये पृथ्वी के पिंड स्वरूप ज्योतिष्क घनवात के आधार 
पर ठहरे हुये हैं। घनवात गाढी पवन का नाम है। अपने यहां 
जो पवन है वह तो पतली है जिसे तनुवात कहते हैं | किस्तु ज्यों 
ज्यों ऊपर को जाइये त्यों त्यों पवन में गाढापन का अंश बढ़ता 
हुआ भिलेगा। प्रत्यक्ष मे देखते है कि-जब पतंग नीचे को 
रहता है, तव तक बह गोत खाता रहता है यानी अधिक अस्थिर 
रहता है। वही ऊपर जाने पर स्थिर-सा हो जाता है । और जो 
चघनवात है वह तनुवात पर ठहरी हुई है। तचुवात को आधार 
की जरूरत नहीं । 


ज्योतिष्कों का गमन 


जेन शास्त्रों में पृथ्वी का भ्रमण नहीं माना है। ज्योतिष्कों 
का भ्रमण माना है । ये जम्बूद्वीप में मेरुपतंत के इदगिद मेरुसे 
११२१ योजन दूर रहकर गोलाकार घूमते हैं। मेरु से इतनो दूरी 
पर भी तारे ही घृमते हैं । सूर्य चन्द्रादि तो मेरे से कम से कम 
४४5२० योजन दूर रहकर घूमते हैं। इनमें चन्द्रमा सबसे मंद- 
गति वाला है और सूर्य, ग्रह, नक्षत्र, और तारे ये सब चन्द्रमा 
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से उत्तरोत्तर शीघ्र गति वाले हैं । किन्तु ग्रहों में राहु की गति 
चन्द्रमा से भी कभो-२ धीमी होती है। जैसा कि ऊपर लिखा 
जा चुका है । यह एक अपवाद नियम है। वर्ना सबसे मंद गति 
चन्द्रमा को है और सबसे तेज गति तारों की है। संग्रहणी सूत्र 
(श्वेतांबर) में कहा है कि “ग्रहों की गति परस्पर में न्यूनाधिक 
है। बुध की गति सभी ग्रहों से मंद है। बुध से शुक्र मगल- 
बृहस्पात और शनि इनकी उत्तरोत्तर शीघ्रगति है ।” 


चन्द्रमा, सूर्य और ग्रह ये आज जिस बीथी में घ॒म *हे हैं 
कल बे दूसरी वीथी मे और परसों तीसरी में, इस प्रकार नित्य 
ये अलग-२ वीथियों में घूमा करते हैं। ऐसा भ्रमण अन्य 
ज्योतिष्कों का नहीं है। जिस आकाशमार्ग मे गोलाकार घूमा 
जाता है । वह वीथी कहलाती है इसी को मंडल भी कहते हैं । 
चन्द्र-सूयं जब मेर को बीच में रखकर उसके इदंगिद एक पूरा 
गोल चक्‍कर लगाते हैं तब वह एक मंडल या एक वीथी होता 
है । फिर दूसरी दफे कुछ आगे बढ़ कर जब पूरा गोल चक्कर 
लगाते हैं तब वह दूसरा मंडल होता है। इस प्रकार जितने 
मंडल हैं वह उतनी ही बार मेह के चकक्‍कर लगाता है और 
कुछ-२ आगे बढता हुआ अगले २ मंडलों में चलता है । जब वह 
अन्तिम मंडल पर पहुँच जाता है तो उसी क्रम से व।पिस फिर 
पीछे की ओर आते-२ पृवृेवत्‌ उसी प्रथम मंडल में आ जाता है। 
सूर्य की गमन करने की कुल वीथियें (मंडल) १८४ हैं। और 
चन्द्रमा की १५ वीथियें है। सूर्य की प्रत्येक वीथी में दो दो 
योजन का अतराल रहता है तथा चन्द्रमा की प्रत्येक वीथी में 
३५प२डमोजनों का अतराल रहता है। सूर्य की ६५ वीशथियें 
जम्बूद्वीप में हैँ और ११६ लवण समुद्र में हैं। तथा चन्द्रमा की 
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५ वीथियें जंबूद्वीप में हैं और १० लवण समुद्र में हैं। सूर्य चन्द्र 
की प्रथम वीथी जंबूद्वीप की अन्तिम सीमा से १८० योजन भीतर 
हैं। और दोनों को आखिर की वीथो समुद्रतट से ३३० योजन 
परे हैं। दोनों का दक्षिण उत्तर का गमन-क्षेत्र कुल ५१० योजनों 
का होता है। यह गमन-क्षेत्र वीथियों की &टड़ाई और उनके 
अंतरालों को जोड़ने पर निकलता है। प्रत्येक वीथी की चौड़ाई 
सूर्य-चन्द्र के बित्र प्रमाण है। इस गमन क्षेत्र मे इनके जाने आने 
को ही दक्षिणायन-उत्तरायन बोलते हैं । जंवूद्दीप में दो सूर्य और 
दो चन्द्रमा हैं। प्रत्येक वीथी में दो सूर्य घृमते हैं और दो चन्द्रमा 
घमते हैं। किन्तु चन्द्रमा की वीथी सूर्य की वीथीसे जुदी है । सूर्य 
से वह 5८० योजन ऊपर को है और उसमें भी दो चन्द्रमा घूमते 
हैं प्रत्येक वीथी के घेरे में एक सूर्य जहां से चलना णुरू करता है 
वहां तक आने में उसे ६० मुहृते (२ अहोरात्र) लगते हैं। ओर 
इसी काम में एक चन्द्रमा को ६२ इ२६ मुहूर्त लगते हैं। प्रत्येक 
अपनी-२ वीथो में दो सूयें और दो चन्द्रमा परिभ्रमण करतेहै और 
वे दोनों बिल्कुल आमने सामने रहकर भ्रमण करते हैं । जब एक 
सूर्य या एक चन्द्रमा चलता हुआ किसी एक वीथी के आधे घेरे 
को पूरा करता है तब हो शेष आधे घेरे को सामने का दूसरा 
सूर्य या चंद्रमा चलकर पूरा कर देता है। जिस स्थान में आज 
हम को जो सूर्य उदय होता दिखता है उस स्थान पर वही सूर्य 
पुनः ६० मुहूर्त में आवेगा किन्तु हमे ३० महूते में ही आता 
हुआ नजर आता है वह सूर्य दूसरा है। जबूद्वीप मे दो सर्यों 
के उदयास्त की व्याख्या इस प्रकार है-- 

जंबूद्वीप की एक लाख योजनों की चौड़ाई के ३ भाग 
किये जावें । जब अगल बगल के दो भागों मे आमने सामने के 
दो सूर्या से दिन रहता है तब उसी वक्‍त बिचले भाग में पूर्व- 


४०६ ] [ # जैन निवन्ध रत्नावलों भांग २ 


पश्चिम विदेह में रात होती है। और बिचले भाग में आमने 
सामने के दोनों सूर्यो से पूर्व व पश्चिम विदेह में दिन रहता है 
तब अगल बगल दोनों भागों में (जंबूहीप के दक्षिण और उत्तर 
भाग में) रात होतो है। जब निषधपर्व॑त पर पूव्वे दिशा में सूर्य 
उदय होता है तब उस वक्‍त जबूद्वीप के दक्षिण भाग में दिन हो 
जाता है । इसी वक्‍त इसी सूर्य का सामने वाला सूर्य नील पव॑त 
पर पश्चिम दिशा में उदय होकर उससे जंबूद्दीप के उत्तर भाग 
में दिन हो जाता है। तब उस बक्‍त पूर्व विदेह और पश्चिम 
विदेह में रात्रि हो जाती है। जब निषधगिरि के पूर्व शिरे पर 
उदय होने वाला सूये चलकर निषध के पश्चिम शिरे पर आ 
जाता है तब वह जंबूद्वीप के दक्षिण भाग के लिये अस्त होकर 
वहां रात्रि हो जाती है। और उसी सूर्य का उसी वक्‍त पश्चिम 
विदेह में उदय माना जाकर वहां दिन हो जाता है। तथा इसी 
तरह जो दूसरा सर्य नीलगिरि के पश्चिम शिरे पर उदय हुआ 
था वह चलकर जब नीलगिरि के पूर्वीय शिरे पर आता है तब 
वन जंबूद्वीप के उत्तरीय भाग के लिये अस्त होकर वहां भी 
रात्रि हो जाती है। और उसी सूर्य का उसी वक्‍त पूर्व बिदेह में 
उदय माना जाकर वहा दिन हो जाता है। यह ध्यान में रखना 
कि ऐसा सम राज्रिदिन के वक्‍त होता है। पूर्व विदेह में उदय 
होने वाला दूसरा सूर्य जब नीलगिरि से चल कर निषध पर 
भाता है तो वही दूसरा सर्य भरतक्षेत्र में दूसरे दिन उदय होता 
है । न कि पूर्व दिन में भरतमें अस्त होने वाला सूर्य । बह तो 
भरत में तीसरे दिन उदय होगा। क्योंकि जिस दिन जो सूर्य 
भरत में अस्त होता है उस दिन की रात्रि में वह पश्चिम विदेह 
में रहता है। उसके दूसरे दिन वह ऐरावत में रहता है और 
दूसरे दिन की रात्रि में वह पूर्व विदेह में रहता है । वही सूये 
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फिर तीसरे दिन भरत में प्रकाश करता है। इसी रीति से 
ऐरावत क्षेत्र का अस्त हुआ सूर्य पुनः तीसरे दिन ऐरावत में 
प्रकाश करता है। एक सूर्य आधे विदेह को ही प्रकाशित करता 
है बीच में पड़े मेरु से विदेह के दो भाग माने जाते हैं । पूर्व 
दिशा की ओर के एक भाग को पृूर्वविदेह और पश्चिम दिशा की 
ओर के भाग को पश्चिम विदेह कहते हैं। दानों भागों में दो 
सूर्य का प्रकाश रहता है। निषध और नील पत्रत के बीच में 
विदेह क्षेत्र स्थित है । निषध से नील तक जे में सूर्य का उतना 
ही समय लगता है जितना निषध या नील के पूर्व शिरे से पश्चिम 
शिरे तक जाने में लगता है। क्योंकि जंबूद्दीप के कुल १६० 
भागों में से ६४ भागों मे बीच का अकेला एक विदेह क्षेत्र है । 
और शेष ६३-६३ भागों में दोनों तरफ के दक्षिण-उत्तर के 
सब कुलाचल और क्षेत्र हैं । 


तत्वार्थंसत्र के श्री अकलंकदेवक्रत भाष्य में मेरु को सब 
क्षेत्रों से उत्तर में बताते हुये इस विषय में निम्न प्रकार 
प्रतिपाइन किया है-- 


“पूब विदेहे हि सविता नीलादुदेति, निषचेष्स्तमुपंति। 
तत्र प्राड_नील:, प्रत्यडः निषध:, अणपाक्‌ समुद्र: मेरुरुदक्‌ । 
अपरविदेहे तु निषधे उदयः नीलेड स्तमय इति। तन्न प्राड_ 
निषध:ः, प्रत्यकआ नील: अपाक्‌ समुद्र., उदडः मेरु:। उदककुरुषु 
गधमादनादुदयो माल्यवत्यस्तमय:। ततन्न मधमादन: प्राक, 
माल्यवानु प्रत्यक्‌, नील: अपाक्‌, मेरु: उदक्‌ । देवकुरुषु सौमन- 
सादुदयः, विद्य त्परभेडस्तमय: । तन्न सौमनसः प्राक, विद्य॒ त्प्रभः 
प्रत्यकू, निषधो5पाक्‌, मेरुरुदगिति ।” 

[भरष्याय ३ सुत्र १० की ब्य छ  ] 
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अथ-पूर्व विदेह में सय॑ नीलकुलाचल पर उदय होता 
है निषध पर अस्त होता है वहां पूर्व में नीलाचल है, पश्चिम में 
निषध है | दक्षिणमें समुद्र और उत्त रमें मेरुहै पश्चिम विदेहमें सूर्य 
निषध पर उदय होता है नील पर अस्त होता है। वहां पूवव में 
निषध है, पश्चिम में नील है, दक्षिण में समुद्र, और उत्तर में 
मेरु है। उत्तरकुरु में गंधमादन पर सूर्य उदय होता है, माल्यवानु 
पर अस्त होता है। वहां पर्व में गंधमादन है, पश्चिम में माल्य- 
बान्‌ है, दक्षिण में नील और उत्तर में मेरु है। देवकुरु में सूर्य 
सोमनस पर्वत पर उदय होता है, विद्य त्प्रभ पर अस्त होता है। 
वहां सोमनस पूर्व में है, पश्चिम में विद्य त्पभ है, दक्षिण में 
निषध और उत्तर में मेंस है। इस प्रकार सब स्थानों से मेरु 
उत्तर की तरफ रहता है। माल्यवानु, सोमनस, विद्य त्प्रभ, और 
गधमादन ये ४ गजदंत पवंतों के नाम हैं और इनका स्थान 
क्रमश: मेरु की ईशानादि विदिशाओं में है। गंधघधभादन और 
माल्यवानु के बीच उत्तरकुरुकेत्र व सोमनस और विद्यू त्म्रभ के 
बीच देवकुर क्षेत्र है । 


लोकप्रकाश (श्वेतांबर) ग्रन्थ के १८ वें सगे में लिखा 
है कि -- 
पूर्वापर विदेहेचु निशीयेएहंज्जनियंदा ॥ 
भरते रावतक्षेत्र मध्याह्मः स्थात्तरा यबतः ।॥२४७॥ 
अर्य -पृ्वपश्चिम विदेहों में अर्ध रात्रि में जब तीर्थंकर 
का जन्म होता है तब भरत ऐरावत क्षेत्र में मध्याह्न होता है । 


सूर्य की गसन करने की कुल १८४ वीथियें हैं। प्रत्येक 
वीथी में दो योजन का अन्तराल है। कुल अन्तराल १८३ हैं ॥ 
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प्रत्येक वीथी में दो सुर्यं आमने सामने चलते हैं। किसी एक 
वीथी में चलकर दूसरी वीथी में आने में दोनों सू्ों को एक 
अद्दोरात्र (३० मुहृते) सम्मिलित काल लगता है। इस तरह एक 
अयनके १८३ दिन होते हैं । दो अयनोंके ३६६ दिनों का एक सूयये- 
वर्ष कहलाता हैं। अभ्यंतर की प्रथम वीथी से लेकर ६३वीं बीथी 
में तिष्ठता सूर्य भरतक्षेत्र में निषधपबंत पर उदय होता दीखता 
है । ६४वीं ६५वीं वीथीयों में तिष्ठता सूर्य हरिक्षेत्र पर उदय 
दिखता है और शेष ११६ बीथियों में तिष्ठता सुर्य भारतवासियों 
को लवणसमुद्र पर उदय होता दीखता है। प्रथम वीथी स्थित सूर्य 
निषधपवंत के उत्तरतट से १४६२१ ५४६४ योजन जोलो तरफ 
(दक्षिण की ओर) आने पर भरतकेत्र के अयोध्यावासियों को 
उदय होता नजर आाता है। और निषधपवत के दक्षिणतट से 
करीब ४५७५ योजन परे जाने पर अस्त होता नजर आता है। 
ये बीधिये ज्यों ज्यों दक्षिण से उत्तर को गई हैं त्यों त्यों ही वे 
गोलाई में उत्तरोत्तर कम होती गई हैं। तथापि उन सब में 
प्रत्येक को अपनी गति से पूर्ण करने में एक सूर्य को ६० मुहूत्तें 
से न अधिक समय लगता है न कम । ऐसा नियम है। अतः कहा 
जा सकता है कि सूय जब दक्षिण से उत्तर को आने लगता है 
तब उसकी चाल प्रत्येक वीथी में क्रमशः धीमी होतो जाती है 
और उत्तर से दक्षिण की ओर जाते वक्‍त उसकी चाल उत्तरो- 
त्तर तेज होती जाती है। वीथियों में सब से कम गोलाई वालों 
अभ्यंतर की वीथी है। इसकी गोलाई ३१५०८६ योजनों की है। 
इसमें ६० का भाग देने से सूथे की एक मुहूर्त की गति ५२५१ ६६ 
योजन प्रमाण निकलती है। इसको संबा से गुणा करने पर उतने 
प्रमाण सूयें की एक घण्टे की गति होगी। यह गति सूर्य की 
अभ्यंतर की प्रथम वीथी में जाननी चाहिए। आगे की चीथियों 
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में उत्तरोत्तर गति बढ़ती जाती है । अंतिम १८४वीं वीथी को 
गोलाई ३१८३१४ योजनों की है और उसमें सूये की एक मुहूर्त 
कौ गति ५३०५४ ४ योजनों की होती है । 


चन्द्रमा की कुल १४ ही वोधियें हैं और प्रत्येक वीथी में 
३५४३४ योजनों का अतंराल है। ये वीथियें भी दक्षिण से उत्तर 
की तरफ ज्यों ज्यों आती गईहै त्यों त्यों ही वे उत्तरोत्तर गोलाई 
में कम होती आई हैं। चन्द्रमा की प्रथभण वीथी और अतिम 
वीथी सूर्य की प्रथम वीथी और अन्तिम वीथी के ठीक 
८० योजन ऊपर सीध में है। इसलिये सूर्य की इन दो 
वीथियों की गोलाई जितने योजनों की बताई उतनी ही चन्द्रमा 
की भी इन दो वीथियों की समझनी चाहिप्रे । चन्द्रमा प्रत्येक 
वीथी को चाहे वह कितनी भी छोटी बड़ी हो एक से दूसरी पर 
जाने में उसे ६२६४१ मुहतं लगते है कम अधिक नहीं । अतः वह 
भी सूर्य की तरह दक्षिण से उत्तर में आते वक्‍त उत्तरोत्तर मंद- 
गति से और उत्तर से दक्षिण में जाते हुये उत्तरोत्तर तीत्रगति से 
गमन करता है । 


थों तो जंबूद्वीप में सभी ज्योत्ष्कि गमनशील हैं किन्तु 
इसमें भी एक अपवाद है । इस द्वीप में कुछ (३६) तारे ऐसे भी 
हैं जो गमन नही करते है। उन्हें धर बतारे कहते है। (त्रिलोक- 
सार गाथा ३४७) । 


श्वे० तत्वार्थाधिगम भाष्य में लिखा है कि--भध्र्‌ वतारा 

की गति मेरु की प्रदिक्षणा रूप से नहीं है। वह अपत्ते ही स्थान 
पर घूमता रहता है । यथा-- 

“तस्थेव स्थाने स ध्रू वः परिभ्राम्यति न तु मेरोः प्रादक्षिण्ये न 

गति भ्रतिपद्ते | तथाहि तदलच्यापि ध्रू वताराचक्रमाक्रांतोज्ञ रदिबक 
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परिवतंमानमुपलभ्यते प्रत्यक्षप्रमाणेनेव ।” (४ थे अध्याय के १४ 
में सत्र का भाष्य) 


नक्षत्रों का गसन 


जिस प्रकार सूर्य चन्द्रमा एक दूसरी और दूसरो से तीसरी 
आदि वोथियों में भ्रमण करते हैं उसी प्रकार नक्षत्र भ्रमण नहीं 
करते हैं। जिन नक्षत्रों की जो खास एक वीथी नियत है बे उसी 
में सदा भ्रमण किया करते हैं ऐसी वीथजियें सब नक्षत्रों की कुल 
व हैं। उनमें २ वीथी जंबूद्दीप में हैं और ६ लबण समुद्र मे ह। 
प्रथम वीथी से अतिम वीथी उत्तर दक्षिण मे ५१० योजन दूर 
है । नक्षत्रों की प्रथम वीथी चन्द्रमा की अथम वीथी के ऊपर हैं 
और «वी वोथोी चन्द्रमा की अंतिम १५वीं वीथी के ऊपर है । 
नक्षत्रों की शेष २ रो से ७वीं वीथी क्रम से चन्द्रमा की ३ री, 
सातवीं, छठवीं आठवी, दशवीं, ११ वी वीथी के ऊपर है। नक्षत्रों 
की प्रथम वीथी में १२ नक्षत्र घृमते हैं, उनके नाम-- 


अभिजित्‌, श्रवण, घनिष्ठा शतभिषा, पूर्वाभिषा, पूर्वा- 
भाद्रवदा, उत्तराभाद्रपदा, रेवती, अश्विनी, स्वाति, पूर्ताफाल्गुणी, 
भरणी। 


तीसरी बोथी में--मघा, पुनर्वेसु ये २ नक्षत्र घूमते हैं। 
सातवीं बोथी में रोहिणी, चित्रा, ये २ नक्षत्र घ॒मले है, छठवीं 
में कृत्तिका, आठवीं में विशाखा, दशवीं मे अनुराधा, और ११वीं 
में ज्येष्ठा सदा भ्रमण किया करता है। १५ वी बवीथी में ८ 
नक्षत्र भ्रमण करते हैं उनके नाम-- 


हस्त, मूल,पूर्वाषाढ़, उत्तराषाढ़, मृगशौर्षा, आर्द्रा, पुष्य, 
और अश्लेषा । जो नक्षत्र जिस वीथी में' घ्‌ मता है वह अपनी 
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चाल से उस वीथी को ५६४६४ मुहूर्तों में पूर्ण कर लेता है भर्थाव्‌ 
पूरा एक चक्कर लगा लेता है। 
प्रकाश ओर अंधकार 

कोई कहते हैं-“सुरय जब, मेह की आाड़ में आ जाता है 
तब वह हमें अस्त होता नजर आता है और आड़ से निकलते वक्‍त 
उदय होता नजर आता है। परन्तु ऐसी जेन-मान्यता नहीं है । 
क्योंकि मेरु उत्तर दिशा में है और सूयें का उदयास्त पुवे-पश्चिम 
दिशा में होता है । दूसरी बात यह है कि मेरु की चौचाई जेना- 
गम में दस हजार योजनों से अधिक नहीं लिखी है। इसको तो 
सूर्य अपनी गति से करीब दो मुहू्ते से कम में ही लांध सकता 
है | ऐसी अवस्था में मेर की आड़ की बात बनती नहीं है । 


कोई कहते हैं--“पृथ्वी नारंगी की तरह गोल है और 
सूर्य उसके नीचे ऊपर चक्‍कर लगाता है अतः उसकी आाड़ में 
आने से सूर्य अस्त और आड़ से निकलने पर उदय होता है। 
जिससे उदयास्त के वक्‍त सूर्य पृथ्वी से निकलता व उसमें प्रवेश 
होता नजर आता है । और इसी से उदयास्त के वक्‍त सूर्य का 
पाव आधा आदि हिस्सा भी दृष्टिगोगर होता है। एक दम पूरा 
मंडल दिखाई नहीं देता है ।” 


किन्तु इस प्रकार की भी जैन मान्यता नहीं है, इसका 
कारण यह है कि - यद्यपि सूये पृथ्वी से आठ सौ योजन ऊंचा 
है तथापि वह उदयास्त के वक्‍त हमसे बहुत दूर रहने के कारण 
पृथ्वी से लगा हुआ प्रतीत होता है भौर दूर होने से पहिले 
उसका आगे का भाग नजर आता है, बाद में फिर पिछला भाग 
भी दिखने लगता है उसी थ्रे हमको उस के पाव आधघ आदि 
हिस्सा दीखने का भ्रम हो जाता है । 
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तथा हम यह भी स्वथा नहीं कहते कि प्रृथ्वी बिल्कुल 
दपंण के समान सपाट ही है, उसमें भी कालादिवश से ऊँचाई 
नीचाई हुई है। यह बात आचार्य श्री विद्यानन्द स्वामीने श्लोक- 
वातिक के निम्न वाक्यों में प्रगट की है-- 


“न च बय॑ दर्पणसमतलामेव भूमि भाषामहे प्रतीतिविरो- 
धात्‌ तस्या: कालादिवशादुपचयापचयसिद्ध निम्नोन्‍नताकारसदू- 
भावात्‌... ...तत एवं नोदयास्तमययोः सुयदिबिबाद्ध दर्शन 
विरुध्यते । भूमिसंलग्नतया वा सूर्यादिप्रतीतन संभाव्या, दूरादि- 
भूमेश्तवथाविधदर्शनजननशक्तिसद्भावात्‌ ।” 

[अध्याय ४ सूत्र १३] 


अर्थ-हम जेन यह भी नहीं कहते कि पृथ्वी दर्पण के समान 
समतल ही है । समतल कहना प्रतीति के विरुद्ध है। कालादि के 
वश से घटाबढ़ी होकर प्र्थ्वी में ऊचानीचापन देखा जात्ता है । 
इसलिये उदयास्त के वक्‍त सूर्यादि का आधा बिब दिखाई देने 
में कोई आपत्ति नहीं है। और विपक्षी का यह कहना कि 
पृथ्वी नारंगीवत्‌ गोल न होती तो उदयास्त के वक्‍त सूर्यादि का 
भूमि से लगा हुआ दृष्टि में आना संभव नहीं था” उचित नहीं 
है। बसा तो भूमि में दूरी होने और दूर की चीज पृथ्वी से लगी 
हुई नजर आवे ऐसी नेनश्रशक्ति होने से भी हो सकता है। 


इस प्रकार खासतौर से किसी पदार्थ की आड़ के कारण 
सूर्य का उदयास्त नहीं है। किन्तु समतल भूमि में जहाँतक सूर्य 
का प्रकाश फेलता है । उसकी दूरी से सूर्य का उदयास्त समझना 
चाहिये । जब सूर्य अभ्यंतर की प्रथम वीथी में होता है तब उस 
का कुल प्रकाश पूर्व से पश्चिम में &४५२६१*ैयोजनों तक फैलता 
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है उसमें से आधा आगे को और आधा पीछे को रहता है। यानी 
साधिक ४७२६३ योजनों की दूरी पर भरत क्षेत्र के अयोध्या- 
चबासियों को वह पूवेंदिशा से उदय होता नजर आता है, और 
इतनी ही दूरी पर वह पश्चिम में अस्त होता नजर ज्ात्ता है। 
निषधाचलके जिस स्थान पर सूर्यका उद्याम्त होताडै वह स्थान 
भी अयोध्या से इतना ही दूर है। इसी अपेक्षा से भरतक्षेत्र के 
बास्ते सूप का उद्यास्त निषध पव॑त पर बताया है। इतना ही 
प्रकाश सामने के दूसरे सूर्य का रहता है। दोनों तरफ अंतराल 
में अंधयार रहता है। ज्यों ज्यों सूये आगे चलता जायेगा उसका 
प्रकाश भी उसके साथ आगे २ बढ़ता जावेगा और पीछे २ 
अंधकार होता आवेगा | इस वीथी की परिधि ३१५०८६ योजनों 
की है। उनमें से आमने सामने के दोनों सूर्यों का ताप 
१८६०५३६४ योजनों का है। तथा एक तरफ के अंतराल में 
६३०१७४योजनों का अंधकार रहता है । दोनों तरफ के अंधकार 
का प्रमाण १२६०२५३ योजनों का होता है। कुल ताप (प्रकाश) 
और तम.- (अंधकार) की जोड़ ३१५०८६४ योजनों की होती है 
सो ही अभ्यंत्रर प्रथम वीथी की परिधि (घेरा) होती है। इस 
वीथी में सूर्य के गमन करते समय जंबूद्वीप में प्राय: स्वेत्र १८ 
मुह॒र्तो का दिन और १२ मुहूर्तों की रात्रि होती है। इस वीथी 
में स्थित सूये का उत्तर दक्षिण ताप मेरु के मध्य से लेकर लवण 
समुद्र के एवें भाग तक फंला रहता है। ऊपर को आताप एक 
सौ योजन और नीचे को १८०० योजन तक रहता है। यह वीथी 
मेरु के मध्य से ४६८२० योजनों की दूरी पर है। इस वीथी से 
ज्यों ज्यों उत्तर की तरफ जाइये त्यों त्यों ही आक्राश प्रदेशों को 
गोलाई उत्तरोत्तर कम होती जायेगी और दक्षिण की तरफ 
गोलाई बढ़ती जायेगी । अतः जो ताप प्रथम ब्रीथी स्थित दूर्य 
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का प्रथम वीथीं में बताया है वह ताप भी उस वक्‍त उत्तर की 
तरफ के आकाश प्रदेशों की गोलाई में उतना नहों बताया है 

उंत्तरोत्तर घटता बताया है। और दक्षिण तरफ के 
आकांश प्रदेशोंकी गोलाईमें उत्तरोत्तर बढ़ता बताया है। इसका 
कारण शायद यह हो कि गोलाई का मोड़ जहाँ जहाँ कम दूरी 
पर हुआ है वहाँ वहाँ ताप कम फंला है। और जहाँ जहाँ मोड़ 
अधिक दूरी पर हुआ है वहाँ वहाँ ताप अधिक फंला है। 


और जब सूर्य अन्तिम बाह्यवीथी में विचरता है तब वहाँ 
दोनों तरफ के यूयों का ताप १२७३२५ईयोजनो का रहता है। 
और दोनों तरफ का अंधकार १६०६८इऑयोजन प्रमाण रहता है। 
प्रकारांतर से यों समझिये कि प्रथम वीथी में जब सूये विचस्ता 
है तब उस प्रथम वीथी को आदि लेकर सभी वीथियों बी 
अपनी-अपनी परिधियो में १० भागों मे से ६ भागो में ताप 
रहता है और ४ भागों में अंधकार रहता है। तथा जब यूय 
अन्तिम बाह्य वीथी में विचरता है तब उसमें और अन्य सभी 
वीथियों की परिधियों में १० भागों में से ४ भागों में ताप व ६ 
भागों में अधकार रहता है। मध्य की शेष वीथियों में से जिस 
किसी वीथी में सुयं॑ के विचरते वक्‍त अन्य सब वीथियों में तप 
प्रमाण कितना है ? यह जानने के लिये उन वीथों की परिधियों 
में ६० का भाग देने पर जो लब्धि आवे उसको सूर्य के विचरने 
वाली वीथी के दिनमान के मुहूर्तों से गुणा करने पर जो सख्या 
हो उतने योजनों का उनमें ताप प्रमाण सम्झना चाहिये। इससे 
भ्रगट होता है कि आदिपथ से बाह्यपथ की ओर जाते समय सूय 
का स्वभावतः ही ताप उत्तरोत्तर घटता जाता है और बाह्मपथ 
से अभ्यंतर पथ की ओर आते समय ताप उत्तरोत्तर बढ़ता हुआ 
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जाता है | अन्तम बाह्य वीथी में सूर्य के विचरले वक्‍त प्राय: 
जंबूदोप में दिनमान १२ मुहुतं का और राज्िमान १८ मुह॒ते का 
होता है । यह मबसे छोटा दिन और सबसे बड़ी रात-माच मास 
में होती है। तथा १८ मूहूर्त का बड़ा दिन ओर १२ मुहं की 
छोटी रात श्रावण मास में होती है। वेशाख और कार्तिक में 
१५-१५ सुहर्तों का समरात्रि दिन होता है। उस समय. सूर्य 
मध्यम वीथी में विचरता है। और उस समय सभी वीथियों में 
ताप और तमः का प्रमाण समान भागों में रहता है। अभ्यंतर 
को प्रथम वीथी से बाह्य की अन्तिम वीथी में जाने में सूये को 
१८३ दिन लगते हैं । इसी को दक्षिणायन कहते हैं। इससे उल्टे 
बाह्य से अभ्यंतर में आने में उसी सूर्य को १८३ दिन लगते हैं । 
उसे उत्तरायण कहते हैं । दक्षिणायन में क्रमशः दिन घटता है, 
और उत्तरायण में क्रमशः दिन बढ़ता है । यह घटाबढ़ी ६ मुहूर्त 
तक होती है। १८३ दिनों में ६ मुह॒तें की हानि-बृद्धि हो तो एक 
दिन में कितनी हो ऐसे शत्रेराशिक करने से २ मुहूर्त का ६१ वां 
भाग प्रमाण काल की प्रतिदिन हानि-वबृद्धि होगी । अर्थात ३०॥। 
दिन में १ मुहूर्त दिन घटे-बढ़ेगा । यानी श्रावण में १८ महू 
का, भाद्रपद में १७ मुहृतं का आगे माघ मास तक प्रति मास 
एक एक मृह॒ते दिन घटता समझ लेना । इस प्रकार दक्षिणायन 
में दिनमान घटता जाता है । इससे आगे उत्तरायण चलता है । 
उसमें श्रावण मास तक प्रतिमास इसी क्रम से दिनमान बढ़ता 
जाता है। जैसे फाल्युन में १३ मुहूर्त का, चेत्र में १४ का 
इत्यादि । प्रायः ३० मुहूर्त का अहोरात्र होता है। ऐसा नियम 
है इसलिये जब जितना दिनमान होगा तब ही शेष मुहूर्तों की 
रात्रि होगी । 


यहाँ हम यह भी स्पष्ट कर देते हैं कि--हमारे यहाँ दिन 
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होगा तो विदेह क्षेत्र में रात्रि होगी और विदेह में रात्रि होगी 
तो हमारे यहां दिन होगा, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि -- 
हमारे यहां सूर्यास्त होते ही विदेह में सूर्योदय होने लग जाय 
या वहां सूर्योदय होते ही यहां सूर्यास्त होने लग जाबे। ऐसा तो 
समरात्रि दिन के वक्‍त हो सकता है। विषम रात्रि दिन में तो 
ऐसा नहीं हो सकता है। क्‍योंकि जब १८ मुह॒र्त का दिन और 
१२ मुहते की रात्रि होती है तब भरत क्षेत्र मे सर्यास्त होने के 
३ मुह॒तं पहिले ही पश्चिम विदेह में सूर्योदय हो जायेगा । और 
पत्र विदेह में सूर्यास्त के ३ मुहूर्त पूर्व ही भरत में सूर्योदय हो 
जायेगा | मतलब कि उसवक्त भरत में जो दिन का अन्तिम ३ 
मुहतत्मक भाग है वही पश्चिम विदेह में दिन का ३ मुहूर्तात्मक 
प्रारम्भिक भाग है। तथा पूर्व विदेह में जो दिन का 
अंतिम ३ मुहूर्तात्मक भाग है वही भरत में दिन का ३ मुहूर्तात्मक 
प्रारम्भिक भाग है। और जब १४८ मुहूतं का दिन होता है तब 
सूर्यास्त के तीन मुहूर्त बाद में पश्चिम विदेह में सूर्योदय होता 
है । और पूर्व विदेह में सूर्यास्त के ३ मुह॒ते बाद में भरत में 
सूर्योदय होता है। कारण कि दिनमान और रात्रि मान में जो 
काल का अन्तर है उसमें दिनमान जितना अधिक होगा उसका 
आधा समय पृवक्षेत्र में सूर्यास्त का शेष रहते ही उत्तर (अगले) 
क्षेत्र में सुयदिय हो जायेगा। तथा जितना अधिक रात्रिमान 
होगा उसका आधा समय पूते क्षेत्र में सूर्यास्त के बाद उत्तर क्षेत्र 
में सूर्योदिय होगा । 

शुक्ल-फृष्णपक्ष 


जिस पखवाड़े में सूर्यास्त के बाद प्रतिरात्रि उत्तरोत्तर 
बढ़ते हुए एक एक मुह॒ते तक चन्द्रमा दिखाई देता है, और फिर 
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भस्त हो जाता है वह शुक्लपक्ष कहलाता है। और जिस पख- 
बाड़े में सूर्यास्त के बाद प्रतिरात्रि उत्तरोत्तर बढ़ते हुए एक एक 
मुह॒तें तक चन्द्रमा का उदय नहीं होता बाद मे उदय होकर 
सारी रात्रि तक चन्द्रमा दिखता रहता है वह क्ृष्णपक्ष कहलाता 
है । ऐसा चन्द्रसूप की समानगति न होने के कारण से होता है । 
हमेशा चन्द्रमा सूर्य से धीमी गति चलता है। चरूते २हर२ 
अमावस को चन्द्रसूय॑ं साथ हो जाते हैं। इसीलिये अमावस का 
पर्याय नाम सूर्यन्दुसगम भी है। उस दिन दोनों साथ-२ अस्त होते 
हैं। दूसरे दिन शक्‍नपक्ष की प्रतिपदा को चन्द्रमा अपनी चाल से 
सूर्य से इतना पीछे रह जाता है कि उस दिन जहाँ उसे अस्त 
होना है वहाँ वह सूर्यास्त के १ मुहूर्त बाद में पहुँचता है इसलिये 
शुक्ल प्रतिपदा को सूर्यास्त के १ मुह्तं बाद तक चन्द्र दिखता 
रहता है। फिर अस्त हो जाता है । आगे द्वितीया को २ महू, 
क्षृुतीयाकी ३ मुहूर्त बढते-बढते पूणिमाकों सूयस्तिके १५ भहूते बार 
तक चन्द्रदर्शन होता रहता है। समरात्रि दिनमे रात्रि १५ मुह 
की होती है। अबः दब प्णिमा को सारी राज्ि में चन्द्रमा वी 
चाँदनी रहती है। उस दिन जिस बकत पश्चिम मे सूर्यास्त होता 
है उनी बकत पूर्व दिशा मे चन्द्रमा अपने उदय स्थान में आकर 
उदय हो जाता दे । आगे कृष्ण प्रतिषदा को चन्द्रमा चाल में 
इतना पीछे रह जाता है कि सूर्यास्त के मुह॒ते बाद में चन्द्रमा 
अपने उदय स्थान पर आकर उदय होता है। इसीलिये कृष्ण 
प्रतिषदा को चन्द्रमा का उदय सूर्यास्त के १ मुह्॒त बाद होता है। 
आगे द्वितीया को २ मुहूर्त बाद, तृतीया को ३ मुहूत बाद, 
इत्यादि प्रतिदित एक एक मुहं बढ़ते २ चतुदंशी को सूर्यास्त के 
१४ मुहूर्त बाद चन्द्रोदय होता है । आगे अमावस को सूर्यास्त के 
बबंत द्वी चन्द्रमा भी अपने अस्त स्थान पर पहुंच कर अस्त होकर 


जैन खगोल विज्ञान |] [ ४१६ 


सूर्य चन्द्र दोनों साथ साथ हो जाते हैं। चंकि चन्द्रमा की सूर्य 
से मंदगति होने के कारण उस रात्रि के अत मे चन्द्रमा के अपने 
उदयस्थान पर पहुँचने के पहिले ही सूर्य आगे चलकर उदय हो 
जाता है इससे अमावस की सारी राज्रि में चन्द्रद्शंन नहीं होता 
है। इस प्रकार यह सूर्य के निमित्त से कमज्यादा समय तक 
चन्द्रदर्शत होना जानना चाहिये। लेख के शुरू भें चन्द्रमा के 
छाटे बड़े आकार का होना राहु के निमित्त से बताया है यह 
इन दोनों कथनों में खास अंतर समझना चाहिये । 


भूगोल-खगोल के विषय में कुछ विशिष्ट ज्ञातव्य बातें 
हमने 'जैन-निबंध रत्नावनी” पुस्तक मे भी ग्रंथित की हैं--देखो 
पृ. २८४ पर “भर्तेरावत में वृद्धि-क्लास किसका है?” शीर्षक 
निबंध तथा पृ० २६१ पर- “उपलब्ध जन ग्रन्थों में ज्योतिष- 
चक्र की व्यवस्था'” शीर्षक निबंध । 


भारतोय वर्ष मास तिथि नक्षत्रादि की गणना सूर्य चन्द्र 
तारों की चाल पर आधारित है जब कि अन्य सभी की कैलेन्डर 
(८०।४॥वं८) पंचांग पद्धति काल्पनिक है अतः वह ऋतुओं से भी 
मेल नहीं खाती। प्रसंगोपात्त भृभश्रमण के विषय में भी कुछ 
समीक्षात्मक विचार नीचे प्रस्तुत किये जाते हैं:-- 


म-स्रमण सान्यता को सदोषता 


जन-जनेत्तर-पौर्वात्य एवं पाश्चात्य सभी के धर्मग्रन्थों 
(भागम, पिटक, वेद, बाईबिल. कुरान आदि) में पृथ्वी को स्थिर 
भौर सूर्य को चर माना है किन्तु जब ज्योतिष और गणित 
पद्धतियों में विकास का युग आया तब इस विषय में ताकिक 
दृष्टि से ऊहापोह होने लया। वराहमिहिर, ब्रह्मगुप्त, श्रीधर, 
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ललल, भास्कर तथा महावीर आदि प्रश्चिद्ध गणिताचार्य इस 
विषय में धर्मंग्रन्थों की मान्यता के ही समर्थन में रहे पर इस 
बीच आयेभट्ट (वि० सं० ५३३ आदि) कुछ गणिताचार्यो ने पृथ्वी 
को चर बताया । भारतवर्ष में वह युग भी इस विषय के खंडन- 
मंडन का रहा । 


भू-स्थिर वादियों के जोरदार तर्क (प्रश्न) निम्नांकित 
थे :-- 

१-अगर पृथ्वी चल है तो पक्षी सुबह अपने घोंसलों को 
छोड़कर शाम वहीं वापिस कंसे आ जाते हैं ? 


२- आकाश में फेंके जाने वाले बाण विलीन क्‍यों नहीं 
हो जाते ? आकाश में फेंकी गई वस्तु विषम-गति-शील और 
दिशान्तर क्यों नहीं हो जाती ? 


३ प्रथ्वी की गति का मंद होना इसमें कारण माना 
जाय तो एक दिन-रात में इस विस्तृत पृथ्वी का पूरा भ्रमण 
कंसे हो जायेगा ? 


इसके विपरीत अगर पृथ्वी का तीव्र बेग से घूमना मानते 
हो तो इससे उस पर इतनी प्रचंड वायु चलेगी कि जिससे महल, 
मकान, वृक्ष पर्वबतादि की चोटियां, ध्वजाएं आदि सब छिन्‍्न- 
भिन्‍न हो जायेंगे । अतः पृथ्वी का भ्रमण किसी भी तरह सिद्ध 
नहीं होता । 

४- पृथ्यी रूमान रूप से गति करती हुई वर्ष भर में सूर्य 
का एक प्रा चक्‍कर लगाती है तो ऋतुओं का परिवतेंन कंसे 
संभव है ? 


५--अगर पृथ्वी चलती है तो ध्रवतारा उत्तर की ओर 
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ही सदा एक स्थान पर ही क्‍यों दिखाई देता है ? प्रथ्वी के 
साधारण देनिक भ्रमण से प्रतिदिन सूर्य पूर्व से पश्चिम में जाता 
हुआ दिखता रहे और पृथ्वी के देनिक-वापिक भ्रमण में भो 
प्र,वतारा ज्यों का त्यों स्थिर खड़ा रहे यह कंसे मान जाय ? 

इन प्रश्नों और त्तकों का कोई सम्रुचित उत्तर भू-भ्रमण 
वादियों के पास नहीं । 

इसके सिवा भू-भ्रमण प्रत्यक्ष-बाधित भो है क्योंकि सर्वे 
देश काल में सर्वे प्राणियों को पथ्वी की स्थिरता का ही अनुभव 
होता है। अनुमान से भी भू-भ्रमण का कोई निश्चय नहों होता 
क्योंकि उस प्रकार का कोई अविनाभावी हेतु नही देखा जाता। 
(विशेष जानने के लिए--'पी० एल० ज्योग्रापी” झनन्‍्थ 
द्रष्टव्य है )। 


इस भू-स्थिरता का सिद्धांत सुदीर्ध काल त्तक मान्य और 
प्रचलित रहा किन्तु पाश्चात्य देशों में स्वेप्रथम १६ वी शी में 
कोपरनिकस ने पृथ्वी को चर और सूर्य को स्थिर बताया । 
गेलिलिओ ने भी विभिन्‍्त प्रमाणों से इसकी पुष्टि बे कितु पोप 
लोगों ने इसे बाइबिल का अपमान बताया | परिणाम स्वरूप 
गेलिलिओ आदि को राजकीय दण्ड भोगने पड़े । फिर भो यह 
सान्‍्यता नये नये सिद्धांतों की खोजों से उत्तरोत्तर बढती सही 
और पश्चिम को लांघकर यह पूर्व में भी प्रचलित हो गई एवं 
राज-मान्यता के साथ विद्यालयों में पाठय-विषय भी बन गई। 


इस प्रकार भूभ्रमण का सिद्धांत क.फी लोकश्रिय हो गया 
और सूये-प्रमण का सिद्धांत प्राचीन ग्रन्थों का विषय रह गया ' 
फिर भी बहुत से ऐसे पाश्चात्य बिचारक विद्वान भो 
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होते रहे हैं जिन्होंने भू-स्थिरता को ही मान्य किया है। हेनरी 
फास्टर ने सन्‌ १५४८ में एक लेख में लिखा है कि “विलियम 
एडगल ने ५० वर्षो के महान्‌ प्रयत्न के बाद यह निर्णय प्रकट 
किया जि पृथ्वी थाली के समान चपटी है और इसके चारों ओर 
सूर्य श्रवण करता है।” 


इसी तरह जे० मेकडोनल्ड ने भी सन्‌ १६४६ में अपने 
विस्तृत नेख में पह लिखा है कि सूथे गति करता है। और जो 
यह मानते है कि- पृथ्वी अपनी घुरी पर १ हजार भील प्रति 
घण्टे बी गति से गमन करती है वह हास्यास्पद है । 


आधुनिक वेज्ञानिकों से अभी भू-स्थिरवदियों के पूर्वोक्‍्त 
प्रश्तों का ही यथोचित समाधान नहीं हो रहा है कि- सापेक्ष- 
बाद मामने आ उपस्थित हुआ जिसके प्रस्तुतकर्त्ता इस २० वीं 
ईस्वी सदी के विश्व-प्रसिद्ध गणितज्ञ वेज्ञानिक आईस्टीन हैं। 
उन्होने बताया है कि--“गति व स्थिति केवल सापेक्ष-धर्म हैं | 
“प्रकृति' कुछ ऐसी है कि किसी भी ग्रह-पिण्ड की वास्तविक 
गति किसी भी प्रयोग द्वारा निश्चित रूप से नहीं बताई जा 
सकती । पृथ्वी की अपेक्षा में सूर्य चलता 8 या सूर्य की अपेक्षा 
में पृथ्वी चलती है। दोनों सिद्धात अपनी अपनी जगह ठीक है 
फिर भी पहला सिद्धांत कुछ जटिल है और दूसरा सिद्धांत 
सरल है। " 


इस तरह भू-भ्रमणवाद पर जो बल दिया जा रहा है वह 
सिर्फ सामान्य जनता की सुविधा की दृष्टि से है। अतः यह 
सुविधावाद भी एक तरह से सापेक्षिक ही है ! 


आईन्स्टीन के सापेक्षबाद ने वेज्ञानिक के एकान्ताग्रह को 
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झकझोर दिया है और अब थे यह व हने को बाध्य हो गएहैं कि- 


सूर्य चलता है या प्रथ्वी, यह विबाद महुत्वहीन और 
निरथेक है। दोनों में से कुछ भी माना जा सकता ह्‌। कोई 
बाधा नहीं । प्रकृति अनंत धर्मात्मक होने से अत्ति सुक्ष्म है अतः 
चास्तबिकता का साक्षात्कार करना असंभव-सा है। 





लेखक फा समाधान 


खगोल के विषय में वत्तमान विज्ञान या जनेतर शास्त्रों को 
सानन्‍्यता गलत है था सहो है इसको लेकर वह लेख नहीं लिखा गया है । 
जैन शास्त्रों मे इस विषय का वर्णन किस प्रकार से लिखा भिलत्ता है 
यह खाने को घह लेख लिखा गया है। यह बात मैने उस लेखके 
भ्रारम्भ में ही प्रगट करदी है । इसलिए उस लेख में अगर मैंने कही जन 
शास्त्री से विषद्ध मनघडत लिख दिण्प होया क्टोअपनी बुद्धि को 
संदता से जंत्त शास्त्रों के व'क्‍्यो वा अर्थ य्याथं न सम्झकर भन्यथा 
प्ररूपणणा करदी हो , इस प्रकार को कोई बाते हो तो उसका उत्तर- 
दायित्व मेरे ऊपर है और उसी का जबाब देना मेरा फाम है। ऐसी 
सूरत मे जैन खग्रोल विज्ञान की आलोचना” इस शोष॑फ का लेख 
छपाना और उसमे उसके लेखक से ज॑न मान्यता को सिद्ध करने की 
माँग पेश करला अनधिकार चर्चा है और जिनवाणी को चुनौती देना है 
क्योंकि उसका विवेचन लेखक का नहों जन शास्त्रों का है। इसलिमे 
संमालोचक जी के लेख का उक्त शोष॑क अनुचित है । जेंन मान्यता को 
छोड़िए इस विषय में ज॑नेतर शास्त्र क्रो तो सबके सब एकमत्त नही है 4 
समालोचक जो ते चन्द्रमा को सूर्य से नीचे साना है पर विष्णुपुराणमें 
ऊँचा माना है। भाल्कर।चार्च ने पृ्वी को चलते मानो है, समालोबक 
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जी उसे स्थिर मानते हैं। विशान की तो खगोल-भूगोल के विषय 
में और भी भिन्‍न मान्‍्यतायें हैं फिरभी सभी अपने-अपने ढंग से सामंजस्य 
बैठाते हैं। अस्तु । 


इस पृथ्वी से ज्योतिष्क कितनी दूरी पर है? भौर वे आपस में 
एक से दूसरे क्तिने-कितने नीचे-ऊचे हैं? उनकी अपनी लम्बाई चौड़ाई 
कितनी-कितनी हैं ? उनकी सख्या कितनी-कितनी है ? चन्द्रमा के घटबढ़ 
का क्या क रण है ? उनकी गति का हिसाब कंसे हैं? इत्यादि बातें ऐसी 
हैं जिनको सही-सही रूप से समझना छद्मस्थ की बुद्धि से परे है। इस 
प्रकार के अतोद्रिय विषयों के लिए सिवा भआागम प्रमाण के और कोई 
चारा नहों है। अगर हम आगमो को धत्ता बताकर अपने तक के 
अधार पर द्वी सब कुछ मानें तो सुमेरूपबंत व राम, रावण, कृष्ण 
नारायणादिका मानना भी छोड़ना पड़ेमा। इसलिए हमारे यहाँ यह 
आदश दिया है कि--“भआज्षासिद्ध चतदुग्राह्यं, वान्‍्यथा बादिनो 
जिना: । 


हाँ जो चीज प्रत्यक्ष से विरुद्ध पड़ती हो उसमें अगर कोई तक 
करे तो कर सकता है इसी खयाल से हमारे लेख के अन्तिम भाग में भु 
भ्रमण पर कुछ विचार पेश किये गये थे। बाकी वह लेख खडन-मंडम 
की हृष्टि से नही लिखा गया है सिर्फ उसमे स्वमत का दिग्दशेन मात्र 
कराथा गया है। 


समालोचक जी ने हमारे लेख की कुछ बातें प्रत्यक्ष विरुद्ध भी 
बतलाई हैं उनपर विचार नीचे प्रस्तुत है: - 


हमारे लेखमें “चन्द्रमाको सूर्यादिसे मंदगंति बाला बतायाहै और 
तारों की गति सबसे तेज बताई है। ओर ग्रहों की आपसी चाल में 
वृहस्पति व शनि की चाल तेज बताई है ।” हमारे लेख के इस कथन 
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पर समालोबक जी ने यह आपत्ति की कि - आकाश में उक्त ज्योतिषकों 
को चाल इसंसे विपरोत दृष्टिगोंचर होती है। समालोचक जी का ऐसा 
लिखना ठीक नहीं है। जैन शास्त्रों मे बृहस्पति-शनिका स्थान ऊचाई में 
सब्र ज्योतिष्को से ऊपर माना है । इसलिए वे हमे दूर होने के कारण 
घीमे चलते नजर आते हैं। ८से गति उनक्की अन्यग्रहों से तेज ही है 
और जो हमने चन्द्रमा की गति सूर्यादि से धीमी लिखी वह भी ठीक 
ही लिखी है । प्रत्यक्ष देखते हैं कि अमावस के दिन सूथंचन्द्र साथ- 
साथ अल्त होकर साथ-साथ चलते हुये दूसरे दिन सूर्यास्त के वक्त 
चन्द्रमा सूर्य से पीछे रह जाता है, तभी वह सूर्यास्त के बाद कुछ समय 
तक हमको दिखने लगता है । पीछे रहने का यह अतर भगरले-अगले 
शिनों में उत्तरोत्तर बढता जाता है। इसमे साफ जाहिर होता है 
कि - चन्द्रमा की चाल सूर्य की चाल से घीमी होती है । जैन शास्त्रों में 
एक राहु का विमान ऐसा माना है जो हमेशा चन्द्रमा के साथ- साथ 
नीचे चलता है। किन्तु दोनों को गति समान नहीं है और राहु के 
विमान का वर्ण श्याम है इसलिए राहु की आड में जितना चन्द्रमा का 
अश आता रहता है उतनी ही चन्द्रमा की गोलाई में कमी हमको 
दिखाई देती रहती है और ज्यों-ज्यों चन्द्रमा राहु की आड से निकलता 
रहना है त्यों-त्यों ही उसकी कलायें हमें बढ़ती नजर आती रहती है। 
बस्त चन्द्रमा की घटाबढ़ी का यही कारण है और बातें सब काल्पनिक 
हैं। इसका विशेष खुलासा हमारे लेख में किया है उसे देखें । 


इसके प्रतिवाद में समालोचक जी लिखते हैं कि-- 


“अन्द्रमा को राह में नित्य कोई राहु होता तो चन्द्रमा का 
प्रकाश शुद्ध नहीं मिल सकता। उसका धघुघलापन आकाश में 
दिखा करता ।” 


उत्तर में निवेदन है कि--राहु चन्द्रमा से नीचे चलता है। वह 
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श्याम वर्ण का होने से उसकी आड़ में जितना भांग चन्द्रमा का आता 
है उत्तना भाग हमें दिखाई नहीं देता है। जैसा कि हम ऊेपर लिख 
आये है गौर जितना भाग चन्द्रमा का राहु की आड़े में नहीं रहता उतने 
भाग का शुद्ध प्रकाश तो मिलता ही है यह प्रत्यक्ष संबके है ही ओर 
रात्रि में स्वच्छ आकाश में जब आप थोडी कला वाले चरंद्रमा को कभी 
ध्यान से वेखेंगे तो श्रर्द्रमा का जितमां भाग राहु की आड़े में होता है 
उसका भी कुछ आभास होता ही है। प्रश्येक्ष कि प्रमाणमु । 


इस पर शंकारें होती है कि--चमंद्रमा में स्वर्य में चमक नहीं 
वह सूर्य के प्रकाश से चमकता है ती अन्य ग्रह नक्षत्रादि किसके प्रकाश॑ 
से चमकते हैं और स्वयं सूर्य भी किसके प्रकाश से चमकता है? यदि 
सूर्य स्वयं प्रकाशंवान है तो वसा ही चर्द्रेमा कों क्‍यों न मानां जाये और 
अन्द्रमा मे प्रकाश सूये का दिया हुआ है तो चन्द्रमा को चांदनी शीतल 
क्यों है ? सूर्य का प्रकाश पाते ही कमल खिल उठते हैं ऐसा प्रकृति 
का नियम है। अगर चद्रम, का प्रकाश सूर्य का दिया हुमा होता तो' 
कमल मुद्रित भी नहीं होते और आपके लेखानुसार चंद्रमा जब सूर्य से 
नीचे चलता है तो सूर्य का प्रकाश चंद्रमा के ऊपरी हिस्से पर पड़ेगा न॑ 
कि नीचे के हिस्से पर । तंब हमको चंद्रमाके नीचे का हिस्सा प्रकाशवान्‌ 
मही दिखना चाहिए था | ऐसी अटपटी बातें लिखने से क्‍या फायदा 
सीधी सी बात जं। चंद्रमा के घटबढ़ की जैन शास्त्रो में लिखी है बहौ 
स्वाभाविक मालूम पड़ती है । और भी राशि आदि की बातें व तीसरें 
वर्ष अधिक मास होमा आदि सब जैन शास्त्रो मे लिखा है। आप 
बिलोकसार नामक जैन शोसरुत्र देखिएयाः उसमें सब मिलेगा | 


इस तरह जैब खगोल (ज्योतिष्क) से भी पंचांग की संब बातें 
शमीचीन ढंग से सिद्ध होती है। पृ 


रेप 


विन त+ 


छप्पन दिक्‍्कुमारियें 


अआजकलके प्रतिष्ठाचारय प्रतिष्ठा विधि मे जिम माता की 
सेवा ५६ दिवकुमारियों द्वारा करवाते हैं। परन्तु कुमारियों की 
इस ५६ संख्या का उल्लेख दिगम्बर जैन पर॑परा में तो न कहीं- 
करणानुयोग, प्रथभानुयोग के ग्रन्थों में देखने में आया और न 
प्रतिष्ठा शास्त्रों में ही आया फिर न मालूम ये प्रतिष्ठाचाये 
किस आधार पर ऐसा करते हैं ? 


भगवान्‌ की माता के गर्भ-शोधन का कार्य श्री हरी आदि 
कुलाचल वासिनी देविये आकर करती हैं, ऐसा तो भनेक जेन 
शास्त्रों में लिखा मिलता है और ये ही दिक्‍्कुमारियें या दिक्‍क- 
न्‍्यायें कहलाती है । किन्तु उनकी तो संख्या सभी करणानुयोगी 
शास्त्रों में छः बताई है, न कि छप्पन ? तथा तत्वार्थे राजबातिक, 
जिलोकसार, हरिवंश पुराण आदि ग्रन्थो में लिखा है कि - 


१३ वें रूचकद्ठीप के मध्यमें बलयाकार रूचक नाम का 
पवेत है; उसके कूटों पर निवास करने वालो देवियों का नियोग 
जिनमाता की सेवा करने का है । इनकी संख्या ४४ लिखी है । 
इन रूलकवासिनी देवियों द्वारा जिनमाता को सेवा का कथन 
पं० आशाधरजी ने और पं» नेमिचन्द्र जी ने भी अपने २ प्रतिष्ठा 
शास्त्रों में किया है। पाश्वंपुराण में पं० भूधरदासजी ने गर्भ- 


४र८ ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


शोघन करने का नियोग कुलाचलवासिनियों का और सेवा का 
नियोग रूचकवासिनियों का बताया है। किन्तु आचार्य श्री 
जिनसेन ने आदिपुराण में माता की सेवा और गर्भशोधन सब 
कार्य श्री ही आदि कुलाचलबासिनी देवियो द्वारा ही किया 
हुआ बताया हैं। किन्तु ५६ सख्या किसी ने नहीं लिखो है । 
कुलाचल बासिनी और रूचकगिरि बासिनी इन दोनों प्रकारको 
देवियों को हो यदि हम दिक्कुमारियें मानलें तब भी इन दोनों 
की संयुक्त संख्या ५० ही होती है, ५६ नहीं । पता नहीं छप्पन 
कुमारी यह संज्ञा किस आधार पर प्रचलित हुई है । 


जयसेन प्रतिष्ठा पाठ में इस विषय का श्लोक नं॑० ७२१ 
वां नहीं छपा है , शायद प्रकाशक ने' जिस हस्तलिखित प्रति से 
इसको छपाया है उसमें भी यह श्लोक नहीं था, ऐसा मालृम 
पड़ता है। परन्तु इस श्लोक का अर्थ छपा है। उसमें दिक्‍्कु- 
मारियों की संख्या ६ और ५६ दोनों ही लिखी हैं। सही चीज 
क्‍या है ? इसका निश्चय तो मूल पाठ के मिलने पर ही हो 
सकता है । अभी तो हम यही कह सकते हैं कि जो छह संख्या है 
वह मूलपाठ की है और ५६ संख्या अनुवादककी तरफ से लिखी 


गई हैं। 


पं० भूधरमिश्र ने अपने बनाये चर्चा समाधान ग्रन्थ में 
इस विषय की चर्चा नं० इ८ उठा कर उसके समाधान मे ५६ 
दिक्‍कुमारियों की नामावली निम्नप्रकार बताई ह-- 


“कल्पवासिनी की इन्द्राणी १२, भवनबासिनी की इन्द्राणी 
२० व्यंतरों की इन्द्राणी १६, चन्द्रमा की १, सूर्य की १, कुलाचल 
वासिनी श्री आदि ६, कुल ५६ । 


छप्पन दिषकुमारियें. ] [ ४२ 


इस समाधान में कोई तथ्य नहीं है । ५६ संख्या का जोड 
तोड़ बैठाने कै लिए अटकछ्ध नाम भर दिये हैं। चतुनिकाय की 
इन्द्राणियों के दिककुमारिये नाम किसी भी जेनशास्त्र में नहीं 
लिखे हैं । मिश्रजी ने यह भी लिखा है कि-- 


“कुलाचल बासिनी देवियें तो जिनमाता का गर्भेशोधन 
करती हैं ओर बाकी इन्द्राणियें माता की प्रच्छन्‍न सेवा करती हैं, 
ऐसा आदि पुराण में वर्णन किया है |”! 

परन्तु आदि पुराण मे ऐसा कई वर्णन नहीं है। उसके 
१२ वें पर्व के श्लोक २६६ वा को लेकर शायद मिश्रजी ने बसा 
लिखा हो, पर उस श्लोक का बसा अथ्थ होता ही नही है। वह 
श्लोक यह है-- 


लिगूर्द ल शची देवीसियेवे किल साप्सरा। 
सघोनाघ विधाताय प्रहिता तां महाप्ततों ॥२६६॥ 


अर्थ -अपने पापों को नाश फरने के लिए इन्द्र के हारा 
भेजो हुई इंद्राणो भी अप्सराओ के साथ-२ गुप्तरूप से महारुदी 
भरुदेवी की सैवा किया करत्ती थी । 

इस श्लोक में तो शच्चो ऐसा एक वचन देकर सिर्फ एक 
सोधमेंन्द्र को इन्द्राणी द्वारा सेवा फी बात लिखी है। चतुनिकाय 
की ५० इन्द्राणियें मिल कर प्रच्छनत रूपसे भाता को सेवा करने 
का अर्थ इस श्लोक का होता नहीं है । 

श्री प॑० टोडरमल्लजी साहब ने इस चर्चा समाधान ग्रन्थ 
के बाबत लिखा है-- 


“इसमें जितनी चर्चाओं के समाधान दिये हैं उनमें से 
थोड़ी सी चर्चाओं के समाधान ही ठीक हैं ।” 


४३० | [ #& जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


अतः भूधरमिश्र ने जो ५६ कुमारियें लिखी हैं वे मानने 
योग्य नहीं हैं । 


त्रिलोकसार गाथा ६४१ में मानुषोत्तर पर्वत के १२ कुटों 
परभी निवास करनेवालो दिक्‍्कुमारिय बताईहैं । इनको उक्त ४४ 
रूचकवासिनियों की संख्या में मिलाकर ५६ संख्या बना लेता भी 
उचित नही है। क्‍योंकि ऐसा करने से कुलाचल वासिनी छः 
प्रसिद्ध दिक्‍कुमारियाँ छूट जाती हैं और इन छः को शामिल 
करने पर ५६ के बजाय ६२ दिक्कुमारियों की संख्या बनती है । 
इस लिये खालो दिक्‍कुमारी नाम देखकर ही उन्हें ५६ की 
संड्या में शामिल करना योग्य नहीं है। यों तो त्रिलोकसार की 
गाथा ७४४ में वक्षार पव॑तों पर भी दिक्‍कन्याओं का निवास 
बताया है । इस तरह सभी दिक्कुमारियों का नियोग जिनमाता 
की सेवा करने का मानने पर तो उनकी संख्या ५६ से भी बहुत 
अधिक हो जायेगी इसलिये गणना में उन्हीं देवियोंको लेना 
साहिए जिनका नियोग जिनमाता की सेवा करने का शास्त्रों 
में लिखा हो । 


प्रतिष्ठाशास्त्रोंमें सवंत्र श्री ही आदि ८ दिक्‍्कुमारियों 
के नाम मिलते हैं । इनमें आदि के छः नाम तो शास्त्रोक्त हैं और 
अन्त के दो नाम कल्पित हैं। इन ८ नामों को यदि रूचकव।|सिनी 
देवियों की संख्या में मिला दिये जायें तब भो कुल संख्या' ५२ ही 
बनती है, ५६ नहीं । हाँ, अगर दिक्कुमारियों के कल्पित नाम २ 
की बजाय ६ लिखे होते तो ५६ संख्या हो सकती थी, मगर ६ 
कल्पित नाम किसी प्रतिष्ठा शास्त्र में देखने में अभी तक 
आये नहीं | 


छप्पन दिककुमारियें | [ ४३१ 


इसलिए वत्तमान के प्रतिष्ठाचा्य जो दिवकुमारियों की 
४५६ संध्या मानते हैं और आमन्त्रण पत्रिकाओं मे लिखते हैं, 
उनका कतंव्य है कि बे किसी मान्य आगम प्रमाण से छप्पन 
संध्या को सिद्ध करें, ऐसी हमारो प्रार्थना है । वरना उन्हें 
आधामी अब ५६ संझया का उल्लेख नही करना चाहिये। 





३७ 


अअनननिननक-ीनननननाननम-, 


द्रव्यसंग्रह का कर्त्ता कौन ! 


श्री गणेशप्रसाद वर्णी जेनग्रन्थमाला वाराणसी से इन 
दिनों द्रव्यमंग्रह नामक ग्रन्थ पुराणे पण्डित जयचन्दजी कृत 
भाषावचनिका और भाषा पद्यों सहित प्रगैट हुआ है। संपादक 
जी ने इसके सम्पादन में बहुत परिश्रम करके इसको सब त्तरह 
से उपयोगी बनाया है । उक्त वचनिका और भाषा पद्यों कां यह 
प्रकाशन पहिली बार ही हुआ है | इसके पूर्व नहीं हुआ । भ्षाथ 
में लघद्रव्यसंग्रह भी छपा है । सम्पादकजी मै इस पर ४० धैँष्ठों 
की प्रस्तावना लिखकर ग्रन्थ ग्रन्थकार और ग्रन्थ के संश्कृत 
टीकाकार ब्रह्मदेव व भाषा वचनिकाकार के विषय में अश्छी 
विचार सामग्री प्रस्तुत की है। उसमें अन्ब २ बातों के अलॉचा 
आपने यह भी व्यक्त किया है कि इस द्रव्यसंग्रह के कत्तां वे 
प्रसिद्ध नेमिचन्द्र नहीं हैं जिन्होंने गोम्भैंटसार-त्रिलोकसारादि 
ग्रन्थों की रचना की डै। किन्तु ये कोई दूँसरे ही नेमिचन्द्र हैं जो 
उनसे उत्तरकाल में हुए हैं । इस बात की सिद्ध करने के लिए 
आपने बहुत लिखा है। फिरभी हम उसे अंतिम निर्णय माननेको 
तेयार नहीं हैं। अब भी उप्तके घिरुद्ध॑ काफी लिखे जाने की 
गुञ्जाइश है। इस सम्बन्ध में आपने जौ दलीलें दी हैं उन्हें हम 
हमारी समीक्षा के साथ नीचे लिखते हैँ - 


(दलील नं० १) द्रव्य संग्रहकार॑ ने द्रव्यसंग्रह की प्रशस्ति 


द्रव्यसंग्रह का कर्त्ता कौन ? ] [ ४३३ 


में अपने को तनुसूश्रधर लिखा है और उसके टीकाकार ब्रह्मदेव 
ने उनका उल्लेख सिद्धान्तदेव के नाम से किया है। त्रिलोकसार- 
आदिके कर्त्ता नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्री थे। न वे तनुसूत्रधर थे और 
न सिद्धांतदेव इस तरह से दोनों नेमिचन्द्र एक नहीं, भिन्‍न-२ थे । 


(समीक्षा) द्रव्यसंग्रह की तरह त्रिलोकसार की प्रशस्ति में 
भो ग्रन्थकार ने अपने को अल्पसूत्र का धारी बताया है। इतना 
ही नहीं और भी कथन त्रिलोकसार के कर्ता ने यहाँ प्रायः द्रव्य- 
संग्रह की भाँति ही किया है। दोनों के बाक्‍्यों को देखिये-- 


इदि णेमिचन्दमुणिणा अप्पसुदेशमयणंदिक्च्छंण ५ 
रइयो तिलोयसारो शमंतु॒ त॑ बहुसुबा इरिया ॥॥१०१८॥ 
[त्रिलोकसतार] 


चव्दसंगहमिणं सुणिणाहा दोससंचयचुदा सुदपुण्णा। 
सोधयतु तणसुत्ततधरेण जमिचन्दभुणिणा भांणयं जं ॥५८७ 
द्रिष्यसंग्रह ] 


णेमिचन्दमुणि, सुदपुण्ण-बहुसुदा, तणुसुत्तघर-अप्पसुद । 


ये शब्द दोनों में समानाथ्थंक हैं । द्रव्य संग्रह में नेमिचन्द्र 
मूनि ने अपने को अल्पशास्त्र का धारी बताकर पृर्ण श्मृतज्ञानियोंसे 
अपनी कृति को शोघने की प्रार्थना की है। यही आशय त्रिलोक- 
सार में भी व्यक्त करते हुए लिखा है कि अस्पश्रुति होते हुए 
भी नेमिचन्द्र मुनि ने त्रिलोकसार ग्रन्थ रचा इस ढीठता के लिये 
बहुश्रुति आचार उसे क्षमा करें। इस समान कथन से यही प्रति- 
भासित होता है कि दोनों के कर्त्ता एक हो व्यक्त हैं। रही 
सिद्धांतचक्री और सिद्धांतदेव की बात सो त्रिलोकसार के 
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प्रारम्भ और अन्त में “भगवन्नेमिचन्द्रसिद्धांतदेवा.” मेमि- 
अन्द्रसिद्धां तदेवानामभिप्रायथानुसारिण:” इन वाक्‍्यों से टीकाकार 
माधकचन्द्र ने भी त्रिलोकसार के कर्ता को सिद्धांतदेव लिखा है | 


(दलील नं० २) गोम्मटसारादि के कर्त्ता नेमिचन्द्र अपनी 
रचनाओं मे अपने ग्रुषईओं का उल्लेख करते पाये जाते हैं। 
इसप्रकार का उल्लेख नेमिचन्द्र ने द्रव्यसंग्रह मे नही किया है | 
इससे दोनों भिन्‍न-भिन्‍न हैं । 


(समीक्षा) द्रव्यसंग्रह छोटासा ग्रन्थ होने से नेमिच्रन्द्र ने 
उसमें अपने गुरु का नाम नहीं दिया है। अगर उसे दूसरे 
मेमिचन्द्र की कृति माना जाये तो उत दूसरे नेमित्रन्द्र ने भी तो 
अपने गुरु का नाम क्यों नहीं दिया ? 


(दलील नं० ३) सेद्धांतिक मतभेद होने से भी दोनों 
भिन्‍न २ प्रतीत होते है । भाषाश्रव के भेदों की मान्यता मे दोनों 
में एकरूपता नहीं है । गोम्मटसार में भावाश्रव के जो भेद लिखे 
हैं उनसे द्रव्यसंग्रह में लिखे भेद मिलते नहीं है । 


(समीक्षा) दोनों के भावाश्रव के भेदों में मुख्य फर्क यही 
है कि मोम्मटसार में उन भेदोंमे प्रमादको नहीं लिया है और बू० 
द्रव्यसंग्रह की गाथा ३० में प्रमभाद कौ लिया हैं। इस फर्क का 
कारण यह है कि--इस विषय में शास्त्रों में दो तरह की विवे- 
घना पाई जाती है। तत्वार्थ सूत्र और उसके भाष्यों आई में 
आश्रव के भेदों में प्रमाद को लिया हैं। घमृूलाचार आदि में 
प्रमाद को नहीं लिया है। ये दोनों ही तरह के कथन गोम्मट- 
सारादिके कर्ता नेमिचन्द्र के सामने भी थे और दोनों ही को के 
मानते थे । इसी लिये उन्होंने जद्दाँ बु० द्रव्यसंग्रह है आश्रवभेदों 
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में प्रभाद को लिया है वहाँ लवुद्रव्यवंग्रह की १६ वीं गाया में 
प्रमाद को नहीं भी लिया है ॥ यह तो निश्चित है कि--टीकाकार 
बह्मदेव के कथनानुसार लघु ओर वृहत्‌ दोनों ही द्वब्यसंग्रह के 
कर्त्ता एक ही ब्यक्तित हैं। रहा भाबाश्रव के भेदों की संख्या का 
फर्क सो यह तो संक्षेप विस्तार की अपेक्षा से है। जिसका 
उल्लेब ब्रह्मदेव ने टीका में भी किया है। 


(दलील नं० ४) एक दक्षिण में हुए और दूसरे उत्तर में 
हुये यह प्रान्तभेद भी दोनों को भिन्‍न २ सिद्ध करता है । 


(समीक्षा) दक्षिण प्रांत के मुनि उत्तर प्रांत में पहिले भी 
आते जाते रहे है और अब भी आते जाते हैं। घुनि श्री शांति- 
सागरजी महाराज दक्षिण प्रांत के होकर भी बहुत वर्षों तक 
उत्तर प्रांत में रहे हैं यह विदित ही है। उसी तरह गोम्मट- 
सारादि के कर्त्ता नेभिचन्द्रजी भी दक्षिण से आकर उत्तरप्रांत 
में भी कुछ वर्षों विहार किया हो तो यह कोई असम्भव नहीं है। 
प्रबास मे अस्थायी निवास होने से ही उन्होंने लघुकाय द्रव्य- 
संग्रह की रचना की है । अगर इसके कर्ता उत्तर प्रांत के अन्य 
कोई नेमिचन्द्र सेड्धान्तिक होते तो उनकी अन्य भी रचनायें 
सुनी जातीं । और यह कृति भी इतनी छोटी नहीं होती । 


(दलील नं० ५) गोम्मटसारादि के कर्त्ता नेंमिचन्द्र 
चामुण्डराय के गुरु थे। चासमुण्डराय का समय विक्रम की ११वीं 
शताब्दी के पूर्वाद्ध से बाद का नहीं है। वही समय उनके गुरु 
नेमिचन्द्र का हो सकता है। द्रव्यसंग्रह के कर्ता नेमिचन्द्र तो वि० 
सं० ११२५ में हुये हैं । अतः दोनों ने मिचन्द्र भिन्‍न २ हैं । 


(समीक्षा) इस समझ में भी भूल है । बाहुबलिचरित्र में 
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गोम्मठेश्वर की प्रतिष्ठा का समय कल्कि सं ६०० लिखा है । 
प्रोफेसर प॑० हीराजालजी ने जैनशिलालेखसंग्रह प्रथम भाग की 
प्रस्तावना में कल्कि सं० ६०० को विक्रम सं० १०८६ सिद्ध किया 
है । बाहुबलि मूर्ति की स्थापना चामुण्डराय ने की थी उस वक्त 
उनके गुरु नेमिचन्द्र जो मौजूद थे हो। इसके अलावा मुद्रित 
चारित्रसार खुले पत्र पृ० २२ में चामुण्डराय ने अमितगति 
श्रावकाचार का “उकेत्याक्षाण सर्वाणि *"“ ” श्लोक उद्ध[त 
किया है वह श्लोक उसके १२वें परिष्छेद का ११६वां है । 
अमितिगति का अस्तित्व विक्रम की ११वी शताब्दि के उत्तराड 
तक है। उनके श्लोक उद्ध त करने से चामुण्डराय नेमिचन्द्र का 
समय राजा भोज के वक्‍त तक पहुँच जाता है। इतिहास में 
राजाभोज का राज्यकाल बि० सं० १०७५ से १११० तक का 
माना है । ब्रह्मदेव ने राजा भोज के समथ मे ही द्रव्यसंग्रह का 
रचा जाना बताया है। इससे गोम्मटसार के कर्ता और द्रव्य- 
संग्रह के कर्ता एक ही नेमिचन्द्र प्रतीत होते है । भिन्‍न २ नहीं । 


आप द्रव्यसंग्रह के कर्ता नेमिचन्द्र का समय वि० सं० 
११२४५ बताते हैं। परन्तु जब ब्रह्मदेव के कथनानुसार द्रव्यसंग्रह 
राजाभोज के समय भे बना है और भोज का समय वि सं० 
१११० के बाद नहीं है तो आपका सं० ११२५ का समय बताना 
संगत हो सकता है? साथ ही आपका द्रव्यसंग्रहकार नेमिचन्द्र को 
वसुनन्दि श्रावकाचार के कर्ता का गुरु बताना भी ठीक नहीं है । 
क्योंकि वि० सं० ११०० में होने वाले जिन नयनन्दी को आप 
बसुनन्दी के दादागुर मानकर उनके आधार घर नेभिचन्द्र का 
समय वि० सं० ११२५ कल्पना करते हैं वह भाधार हो गलत 
है। गलत इसलिये है कि उक्त नयनन्दी अपने बनाये अपपन्रश 
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के सुदर्शनचरित में अपने गुरु का नाम माणिक्यनन्दी लिखते हैं। 
जब कि वसुनन्दि ने अपने श्रावकाचार की प्रशस्ति में नयनन्दी 
के गुरु का नाम श्रोनन्दि लिखा है। इस सम्बन्ध में अपने विचार 
हमने जन निबन्ध रत्नावली के पृष्ठ ४१३ में लिखे हैं उस स्थल 
को आप देखें । 


आपका यह लिखेंना कि- ब्रह्मदेव ने द्रव्यसंग्रह अधि- 
कार २ के प्रारम्भ में वसुनन्दि श्रावकाचार की नं० २३-२४ की 
२ गाथायें उद्ध,त करके उनकी वे उसी प्रकार से व्याख्या करते 
हैं जिस प्रकार से कि उन्होंने द्रव्यसंग्रह की गाथाओ की है। 
अतः चसुनन्दो के गुरु नेमिचन्द्रजो द्रव्यसंग्रह के कर्ता होने 
चाहिये ।” यह सब बेतुकी कल्पना है ।# उत दो गाथाओं में से 
“परिणामिजीवमुत्तं” यह एक गाथा तो झलाचार षडावश्यक 
अधिकार की गाथा नं० ४८वीं है, और दूसरी गाथा अलबत्ता 
चसुनन्दि कृत हो सकती है । जा ग्राथा मूलाचार को है उसकी 
व्याख्या पंचास्तिकाय पृ० ५६ में जयसेन ने भी उसी तरह कर 
रक्‍्खी है ज॑सी कि ब्रह्मदेव ने की है। दोनों टीकाकारों का गद्य 
चराबर एक समान मिल रहा है। जिसे देखकर आशका होतठो 
है कि दोनों में से किसने किस का अनुसरण किया है। यहाँ 

कै यह कोई नियम नहीं है कि किसो उक्त शव गाथा को भी 
साथ में व्यादया करने से उस गाथाकार के ग्रुरु ही विवक्षित («याख्य- 
कृत) ग्रन्थ के कर्तो हो अगर ऐसा माना जायगा तो जयसेन ने अनेक 
श्रथों की टीकाओं में कुछ उत्तञ्च गाथाओं की भो साथ व्याख्या कर 
दी हूँ तो क्या टीकाछ्त ग्रंथ उक्त गष्थाकार के गुरु की कृतियाँ हो 
जायेंगे ? अयर नहीं तो ऐसा नियम बनाना ठीक नहीं, देखिये-- 
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ब्रह्मदेव ने वसुनन्दों की जिन दो गाथाओं को लेकर उनकी 
जितनी और जैसी व्याख्या द्रव्यसंग्रह में की है। वेसी ही और 
उतनी ही व्याख्या जयसेन ने पंचास्तिकाय में मूलाचारबाली 
एक ही गाथा उद्ध त करके की है। इससे स्पष्टत: यही प्रति- 
भासित होता है कि इस स्थल में अगर जयसेन ने ब्रह्मदेव का 
अनुसरण किया होता तो वे भी दोनों गाथाओं को देकर उनकी 
व्याख्या करते पर जयसेन ने ऐसा नहीं किया । उन्होंने तो सिर्फ 
एक मसूलाचा रवाली गाथा ही की व्याख्या की है। और ब्रह्मदेव 
ने दोनो गाथाओं को उद्ध,त करके उनकी व्याख्या की है । इससे 
यह भी प्रगट होता है कि-- जयसेन ने जिस एक गाथा की 
व्याख्या की है उसे उन्होंने मुलाचार से ली है न कि वसुनन्दी 
श्रावकाचार से और ब्रह्मदेव ने जिन दो गाथाओं की व्याख्या 
की है उन गाथाओं को उन्होंने वसुनन्दिश्रावक्राचार से ली है। 


जयसेन और ब्रह्मदेव इन दोनों कौ टीक़ाओं में अन्य भी 

कई एक स्थल समानता को लिये हुये हैं ##उनमें से पंचास्तिकाय 
गाथा २७ की टीका (१० ६१) में “इदानी मतार्थे: कथ्यते” ऐसा 
लिखकर “वच्छक्खर” गाथा उद्धूत करते हुये १० पंक्तियें गद्य 
मेंलिखी हैं जिनमें चार्वाक, भट्ट्चार्वाक, सांख्य, बौद्ध, मीमांसक- 


हिती उदाहरणार्थं देखिये :-- 
जयसेन कृत टीकाः- ब्रह्मदेवकृत टीका :- 
पंचास्तिकाय गांधा २३ परमात्मप्रकाश दोहा १४७ 
पचास्तिकाय गाया १५९ परमात्मप्रकाश दोहा १५६ 
पंचास्तिकाय गाथा १४६ व्रग्यसंग्रह गाथा ५७ 
पत्तास्तिकाय गाथा २७ द्रब्यसंग्रह गाथा दे 
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मताश्रित शिष्यों को समझाया है और फिर १५वीं पंक्ति में 
“इतिमतार्थों ज्ञातव्य:” लिखकर इस प्रकरण को समाप्त किया 
है । इसी विषय का ब्रह्मदेव ने द्रव्यसंग्रह की गाथा ३ की टीका 
में वणन करते हुए सिर्फ वही “वच्छक्खरं” गाथा उद्धत करके 
और केवल चार्वाकमतानुसारी शिष्य को ही समझाने का दो 
एक लाइन में कथन करके बाकी कथन जयसेन को टीका वाला 
छोड़ दिया है इससे यही ध्वनित हीता है कि ब्रह्मदेव ने जयसेन 
का अनुसरण किया है। जब जयसेन ने यहां १० लाइनें अपनी 
बुद्धि से गद्य में बनाकर लिखी हैं तो उसमे की एक दो लाइयनें 
ही वे ब्रह्मदेव की क्‍यों लेंगे ? उन्हें क्या वे नहीं बना सब ते थे ? 
इस ऊहापोह से तजद्गादेव जयमेन से उत्तरकालवर्तो सिद्ध होते 
हैं। ऐसी हालत में जयसेन ने पंचास्तिकाय की टीका प्रृ० ६ में 
द्रव्य संग्रह की रचना में सोमश्रेप्ी का जो निमित्त लिखा है, 
चह जानकारी जयसेत को ब्रह्मदेव क्ृृत द्रव्य संग्रह की टीका से 
मिली हो ऐसा नहीं समझना चाहिये । किन्तु जयसेन को यह 
हज ब्रह्मदेव से पहिले हो किसी अन्य स्रोत से मिली 
हुई थी । 


प्रवचनसार अधिकार २ की गाथा ४६ की जयसेन कृत 
टीका के वाक्य पदुमप्रभ मलधरी ने नियमसतार गाथा ६२ को 
टीका में उद्ध,त किये है। अतः जयसेन पदुमप्रभ से पहिले हुये 
हैं। पद्मप्रभ वि० सं० १३वीं सदो के पूर्वाद्ध में हुए हैं। और 
जयसेन ने पंचास्तिकायथ गाथा २ फी टोका में वोरननदी क्र॒त 
आचारसार का चौबे अध्याय का एक पद्य “येनाज्ञानतमः” 
उद्ध,त किया है। अत: ये जयसेन वीरनन्दि के बाद हुये हैं। 
बीरनन्दि ने आचारसार की स्वोपज्ञ कनड़ी टीका वि० सं० 


४४० | [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग .२ 


१२१० में बनाई है | इन सब उल्लेखों के आधार पर जयसेन का 
समय वि० सं० १२०० करीब का सिद्ध होता है और ब्रह्मदेव 
का इनसे बाद का । 


इतिहास का वही खोजी तथ्य तक पहुँच सकता है जो 
तटस्थ होकर पक्षपात और आग्रह को न रखता हुआ समय २ 
पर मिलने वाले साधक-बाधक प्रमाणोंके अनुसार अपने विचारों 
को बदलता रहता हो । 


अन्त में माननीय सम्पादक जी सा० से हमारा सविनय 
अनुरोध है कि इस विषय में आपने जो अपने विचार द्रव्यसंग्रह 
की प्रस्तावना में व्यक्त किये हैं उन पर शान्ति से पुनः मनन 
करने का कष्ट करें । 


प्रस्तावना पृ० ४८ में “आन इष्ट को ध्यान अयोगि, 
अपने चलन शुभ जोगि “पद्य का अर्थ--"इसे उन्होंने अपना 
इष्ट और शुभोदय समझा” ऐसा दिया है किन्तु सही अर्थ इस 
प्रकार होना चाहिए-भन्य दृष्ट का ध्यान विचार अयोग्य है 
अपने इष्ट के यहाँ चलना ही शुभ और योग्य है । 


लघुद्रव्य संग्रह” में मुद्रण की गलतियों के अलावा भी 
कुछ पाठ अशुद्ध हैं जिनके शुद्ध रूप इस प्रकार हैँ :-- 

अशुद्ध पृष्ठ ६० संखादासंखादा 

शुद्ध - सखासंखाणंता 

अशुद्ध-पृष्ठ ६९ ठाण साहुण 

शुद्ध- ताण साहुणं 

अशुद्ध--पृष्ठ ६२ गणिणा 

शुद्ध-मुणिणा 


द्रध्यसंग्रह का कर्ता कौन ? ] [ एव 


अशुद्ध-पृष्ठ 'अवरत्त! का अथ अव्यक्त” 
शुद्ध-- अव्यक्त 

निर्म्नाकित गलत छपै हैं शुद्ध इस प्रकार हैं-- 
अशुद्ध -पृष्ठ ५८ पुठवी 

शुद्ध-'पुढवी 

अशुद्ध-पृष्ठ ६९ पजु्जयणायेण 

शुद्ध पज्जयणयेण 





इ्द् 


डस सन 


हवनकण्ड ओर अग्नित्रयं 


दि० जैन धर्म के ज्ञात साहित्य में इस विषय का संक्षिप्त 
कैथने सबसे पहिले आचार्य जिनसैनकृत आदिपुराण में पाया 
जाता है यही नहीं और भी क्रिया-कांडों के विधय पर सब्से 
पहिले लेखनी चलाने वाले दिगम्बर ऋषियों में उक्त जिनसेन 
का ही आभास होता है। दूसरें इनके बाद क्रिय्राकांड पर और 
भी विस्तृत लिखने वाले ५० आशाधर जी नजर आते हैं | किन्तु 
इस विषय में दोनों का हंप्टिकोण भिन्‍न २ प्रतीत होता है! 
आचाय॑ जिनसैन ने हस विपय में जो कुछ विधान प्रस्तुत किये 
हैं उनमें उन्होंने जेनधर्म को मूल संस्क्रति की सुरक्षा का पूरा २ 
ध्यान रवंखा है कि जब कि आशाधर जी द्वाया मिरूपित विधि- 
विधानों में कहीं २ यह चीज नहीं पाई जाती है। आशाधर जी 
के विधि-विधानों मे लौकिक मान्यताओं और श्वैतांबरी 
मान्यताओं का बहुत कुछ उपयोग किये जाने की वजह से यह 
विसंगति खड़ी हुई है । उदाहरण के तौर पर इसके लिये जैन- 
सन्देश-शोधांक १० मैं तथा जेन निबन्ध रत्तावली प्रथमभाग 
पु० &० में प्रकाशित हमारा नवग्रह वाला लेख देखियेगा। 
जआाशाधर जीं के बाद इन्द्रनन्दि, हेस्तिमल्‍ल, एकसन्धि आदि ने 
तो इस विषय को और भी बवृद्धिगत किया है जिसमें इन्होने 
आशाधर जीं का अनुसरण करने के साथ ही ब्राह्मणमत की कई 
मई क्रियाओं का भी समावेश किया है । 


हृवनकुण्ड और अग्निशन्नय || [ ४४३ 


आशाधर जो द्वारा रध्षित इस प्रकार के साहित्य में 
हवन के विषय का कोई प्रकरण हमारे देखने भें नहीं आया है । 
यह तो नहीं कह सकते कि उन्हें हवन क्रिया अभीष्ट ही नहीं थी 
क्योंकि वे अपने प्रतिष्ठासारोद्धार के प्रथम अध्याय में ऐसा 
लिखते हैं -- 


दातसंघ न॒पादोनां, शांत्य स्नात्वा समाहिताः । 
शांतिमंत्रेजंप॑ होम॑, कुयु रिद्रा दिने दिनें १४०१ 


अर्थ -दाता, संघ और राजा आदि कौ सुख शांति के 
लिये वे इन्द्र (याजर) स्नान करके निराकुल चित्त से शान्ति 
मत्रों के द्वारा प्रतिदिन जप होम किया करें। 


इस विषय का वर्णन आदि पुराण में हमारे देखने में 
निम्न प्रकार आया है। पर्च ३८ के श्लोफ ७१ से ७३ तक में 
लिखा है कि-- 

“जिन प्रतिमा के सामने तोन पुण्याणग्नियों के साथ 
छत्रत्रय सहित्त चक्रत्रय स्थापन करने चाहिये। अहेत, भगणघर 
और शैष केवलियों के निर्वाण समय जो तीन अग्नियाँ जलाईं 
गई थी बे यहां सिद्ध प्रतिमा की बेदी के समीप संस्कारित करनी 
चाहिये अर्थात्‌ मंत्र पूर्वक जलानी चाहिये। उन अश्तनियों 
में अहंतृूपूजा में बचे पविन्न दब्यों से मन्त्र पूर्वक आहुतियें 
देती चाहिये (७ 





७ आदिपुराण प्र ४७ श्लोक ३४७-३४८ में तोर्थकर कुण्ड 
के दाहिनी ओर गणधर कुण्ड व बाँई ओर सामान्य केंब लिकुण्ड को 
स्थापता लिछी है सामान्य केवलियों की अग्नि का नाम दक्षिणाग्नि है 


ध्श्छ ] [ # ६ जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


तथा पव॑ ४० के श्लोक ८२ से ८४ में लिखा है कि-- 

“क्रियाओं के प्रारम्भ में उत्तम हिजों को रत्नत्रय के 
संकल्प से अग्निकुमार देवों के इन्द्र के मुकुट से उत्पन्न हुई तीन 
प्रकार की अग्नियाँ जलानी चाहिये। ये अग्नियाँ तीर्थंकर, 
गणघर और शेष केवलियों के निर्वाण महोत्सव में पूजा का अंग 
होकर पवित्र मानी गई हैं । गाहंपत्य आहवनीय, और दक्षिणा- 
ग्नि नाम से प्रसिद्ध ये तीनों महाग्नियाँ तीनों कुण्डों में जलाने 
योग्य हैं ।” #इस विषय में उत्तर पुराण में भी क्षुछ ज्ञातव्य 
अंश हैं इसके लिए देखो ज्ञानपीठ प्रकाशन पृ० २५८। 


बस इतना ही कथन महापुराण में हमारे नजर में भाया 
है इस संक्षिप्त वर्णन से यह नहीं जाना जाता कि अग्नि कुण्डों 
का आकार, उनका प्रमाण क्या रहे इत्यादि बातों का खुलासा 
नहीं होता है । 


इस विषय को प्रतिष्ठा ग्रन्थों में टटोला गया तो आशाधर 
कृत प्रतिष्ठापाठ में तो केवल हवन का उल्लेख मात्र है विशेष 
कुछ लिखा नहीं है जैसा कि इस लेख में ऊपर हम बता आये 
हैं। आशाधर के बाद कई प्रतिष्ठा ग्रन्थ बने उनमें से आखिरी 


उसका स्थान आदिपुराण मे बाई ओर लिखा है तब इसका नाम 
दक्षिणाग्नि क्यो है? शायद यह नाम हवन करने वाले के दक्षिण फी 
भोर वह अग्नि होने के कारण से हो। और आदिपुराण में उसका स्थान 
बाई ओर वहाँ स्थित प्रतिमा की अपेक्षा कहा हो 


जुट आदिपुराण में ऋषभदेव के निर्वाण महोत्सव के प्रकरण 
में भो इस विषय का कथन आया है 


हवनकुण्ड और अस्निश्रय_] [ ४४५ 


प्रतिष्ठा ग्रन्थ नेमिचन्द्र कृत प्रतिष्ठात्तिलक है ऐसा हमारा ख्याल 
है। यह प्रतिष्ठा तिलक विस्तृत भी लिखा गया है। प्रारम्भ 
में ही इसके कर्ता ने साफ लिख दिया है कि इसका निर्माण 
इन्द्रनन्दि आदि की संहिताओं के आधार पर किया गया है और 
यह बात इस प्रतिष्ठा ग्रन्थ के अध्ययन से भी जाहिर होती है 
कि इसमें यत्र-तत्र आशाधर, इन्द्रनन्दि, एकसन्धि के कथनों का 
काफी उपयोग किया है । इसके कर्ता नेमिचन्द्र ने जो प्रशस्ति दी 
है उससे इनके समय पर काफी प्रकाश पड़ता है। प्रशस्ति के 
अनुसार थे हस्तिमल्‍ल की कोई १५वीं पीढ़ी में हुये हैं। हस्ति- 
मलल का समय १४वीं सदी है अतः इनका समय १६वीं ही नहीं 
१७वीं शताब्दि भी हो सकता है। समय की दृष्टि से यह प्रतिष्ठा 
ग्रन्थ बहुत बाद का लिखा हुआ है इसलिये इसमें वे सभी विधि- 
विधान पाये जा सकते हैं जिन्हें आशाधर के बाद इस विषय में 
जुदे-जुदे ग्रन्थकारों ने बढ़ाये हैं । 


इस प्रतिष्ठातिलक के ३ रे परिच्छेद में हवनकुण्ड और 
उनमें को अग्नियों का विवरण निम्न प्रकार पाया जाता है-- 


“जैसे प्रतिमा के आश्रय से जिन मन्दिर पूजा जाता है 
वेसे ही तीर्थकरों के सम्बन्ध से पुजनीय ऐसी गाहँपत्य अग्नि के 
आश्रय से जो पृजा के योग्य हुआ है ऐसे चोकोर कुण्ड को हम 
पृजते हैं ॥२८॥ सर्वे गणधरों के सम्बन्ध से पुजनीय ऐसी 
आहवनीय अग्नि के आश्रय से जो पूजा के योग्य हुआ है ऐसे 
त्रिकोण कुण्ड को हम पूजते हैं ॥२६।॥ केवलियों के निर्वाणोत्सव 
में देबेन्द्रों ने जिसकी पूजा रची है ऐसी दक्षिण दिशा की दक्षिणा- 
बिन का स्थान होने से जो द्विजों के पूजने योग्य हुआ है ऐसे उच्च 
गोलकुण्ड को मैं जलादि से पूजता हूं ।३०॥ 


घ्श्द] [ # जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


इस विवेचन का फलितार्थ यह हुआ कि-तौथंकरों के 
निर्वाण समय में उनकी दःधक्रिया में जो अग्नि प्रज्वलित हुई 
उसका नाम गाहँपत्य है और वह चोकोर कुण्ड में जलाई जानी 
चाहिये । तथा इसी प्रकार गणधरों की अग्नि का नाम आहव- 
नाय है और वह त्रिकोण कुण्ड में जलानी चाहिये | एवं सामान्य 
केवलियों की अग्नि का नाम दक्षिणार्नि है और वह गोलकुण्ड 
में जनानो चाहिये व इसका स्थान तीन अग्नियों में दक्षिण की 
ओर रहना चाहिये । 


किन्तु ब्र० शीतलप्रसाद जी ने अपने बनाये प्रतिष्ठा ग्रंथ 
में गोल कुण्ड की जगह अद्ध चन्द्राकार कुण्ड का कथन किया है । 
ऐसा हो कथन इन्होंने ग्रहस्थधर्मं और जेन शब्दारणब पुस्तक में 
भी किया है। पता नहीं ब्रह्मचारी श्री शीतलप्रसाद जी ने ऐसा 
कथन किस आधार पर किया है इन्होने प्रतिष्ठा ग्रन्थ का 
निर्माण तो अधिकांश रूप से जयसेन प्रतिष्ठा पाठ के अनुसार 
किया है । परन्तु जयसेन प्रतिष्ठा पाठ में भी गोल कुण्ड लिखा 
है न कि अद्ध चन्द्राकार । 


इसी प्रकार मुद्रित सभी जेन विवाह पद्धतियों में प्राय: 
गणधरकुण्ड को गील और केवलिकुण्ड को त्रिकोण लिखा है। 
जबकि प्रतिध्ठा ग्रन्थों में गणधर कुण्ड को त्रिकोण और कैवलि- 
कुण्ड को गोल लिखा है। जैन विवाह पद्धतियों का आघार पं० 
फतहचन्द जी जयपुर निवासी कृत विवाह पद्धति रहा है। पं० 
फतहचन्द जो ने इसे विक्रम सं० १६३३ में लिखों थी। इसकी 
हस्तलिखित प्रति हमारे पास है उसमें भी गणधर कुण्ड को गोल 
और केबलिकुण्ड को त्रिकोण लिखा है। सम्भव है यह गलती 
प्रारम्भ में किसी लिपिकार के द्वारा भूल से उलट पलट नकल 
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करने के कारण हो गई हो और फिर उसी गलत नकल की 
परंपरा चल पड़ी हो | खेद इस बात का है कि यह गलती अबतक 
भी की जारहो है जो क्रिया कांडी विद्वानों की घोर अज्ञता की 
सूचक है । सच तो यह है कि पिछले कई वर्षों से प्रतिष्ठा का 
कार्य कुछ ऐसे नामधारी प्रतिष्ठाचार्यो के हाथो भा पड़ा है 
जिन्होंने न तो प्रतिष्ठा विधिका ज्ञान किसी प्राभाणिक गुरु परि- 
पाटी से प्राप्त किया है और न उन्होंने स्वयं इस विपय के अनेक 
संस्कृत ग्रन्थों का गम्भीर अध्ययन कर ही कुछ ट्थ्य प्राप्त किये 
हैं। इन नाम के प्रतिष्ठाचार्यो मे से कुछ तो ऐसे भी थे जिन्हें 
संस्कृत भाषा का बोध ही नहीं था । ऐसों ही की कृपा से इदानीं 
प्रायः सदोष प्रतिष्ठा विधि प्रचार में आ रही है। 


हमारा एक प्रतिष्ठा में जाने का काम पडा वहां हमने 
प्रतिष्ठाचायं जो को हवन विधि कराते यह देखा कि “कोई 
बीसों दंपति गठ जोड़ों मे बंधे हुये कितने ही अग्नि कुण्डों में 
आहुतियें दे रहे हैं” हवन करने वालोके साथ-साथ उनकी स्त्रियाँ 
भो हवत करें ऐसा किसी प्रतिष्ठा शास्त्र के अनुसार कहां तक 
सुसंगत है यह विचारणीय है ऊपर उद्ध[त आशाधर के श्लोक 
में तो हवन के लिये इन्द्रों का ही उल्लेख किया है इन्द्राणियों 
का नहीं । हबन करने वालों की बढी हुई संख्या के लिये तीन 
अग्निकुण्ड पर्याप्त न होने से बहुत से अग्निकुण्ड बनाना यह भी 
विचारणीय ही है। हां यह तो पढ़ने में आया है कि कही ठीन 
अग्निकुण्ड को जगह एक चोकार तीर्थंकर कुण्ड से ही काम 
किया जा सकता है। 


विचार करने से बात दरअसल यह पाई गई कि इस 
तरह की अनयंल प्रवृति प्रतिष्ठाचार्यों की लोभवासना से है । ये 
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लोग इन दंपतियों के गठजोड़ों में कुछ नकदी रुपये रखा कर 
उन सबको ले लेते हैं। फिर इन्ही की वेखा देखो निर्लॉभी 
प्रतिष्ठाचाय भी हवन में स्त्रियों को बेठाने लग गये । हालांकि 
उन्हें गठजोड़ों में रुपये रखाने या लेने से कोई सरोकार नहीं 
है। इस तरह यह अशास्त्रीय प्रवृत्ति चल पड़ी है । 





रे 
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मूलाचार का संस्कृत पद्यानुवाद 


हमारे यहाँ सुनियों के आचार विषय का प्राक्ृत्त गाथा- 
चद्ध एक मूलाचार नामक प्राचीन ग्रन्थ चला आत्ता है। जो 
चट्टके राचाय्रे का बनाया हुआ है । जिसके आजकल के ऐति- 
हासिक विद्वान कुन्दकुन्दाचाय कृत भी बतलाते हैं। इस ग्रन्थ पर 
संस्कृत में वसुनस्दिकृत एक बड़ी अच्छी टोका है। टीका सहित्त 
यह ग्रन्थ माणिकचन्द ग्रन्थमाला मे छप चुका है। दिगम्बर 
सम्प्रदाय मे यतियों के आचार विषय का प्रतिपादक यह एक 
ऐसा ग्रथ है जो प्राचीन और उच्चकोटि का माना जाता है । इस 
विपय के उपलब्ध भ्रन्‍्थों में समय को दृष्टि से दूसरा नम्बर 
संस्कृत आचारसार का है। इसका समय विक्रम को १३वीं 
शताब्दी का प्रथम चरण अनुमान किया जाता है। किन्तु १३वॉँ 
शत्राब्दी के अन्तिम चरण में होने ताले ५० आशाधरजी ने 
अनगारधर्माशृत को स्वोपज्ञ टीका में इस आचारसार का एक 
भी पद्म उद्धृत नही किया है। तीसरा ग्रन्थ पं> आशाधर जी 
का रचा अनगारधर्मामृत है | पं० आशाधरजी ने इस ग्रन्थ की 
स्वोपन्न टीका में झूलाचार की गाथाओं का खूब उपयोग किया 
है । कहीं २ मूलाचार कौ उक्त संस्कृत टीका के भी उद्धरण दिये 
हैं। साथ ही टीका में संस्कृत के बहुत से ऐसे पद्य भो उद्धू त 
किये हैं जो ऐसे मालूम पड़ते हैं जेसे वे मूलाचार को प्राकृतत 
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गायाओंका ही संस्कृत में भावानुवाद हों । इस लेख में नीचे हम 
इसी की चर्चा करेंगे । 
मूलाचार की गाथाओं के छाया रूप में जो संस्कृत पद्य 
अनगारधमसममरृत की टीका में उद्ध,त हुये हैं। उनमें से कुछ पद्य 
नमूने के तौर पर हम यहाँ पेश करते हैं-- 
पुढवी य बालुगा सक्‍करा य उवले सिला य लोणे य | 
अय तंब तठय सीसय रुप्प सुवण्णे य बइरे य ॥डे॥ 
हरिदाले हिंगुलये मणेसिला सस्सगंजण पवाले य। 
अन्भपडलब्भवालुय. बादरकाया मणिविधीया ॥॥१०॥। 
[मूलाचार ५ वां अधिकार ] 
मृत्तिका बालुका चेव शकरा चोपल: शिला। 
लबणायस्तथा ताम्र' त्रपु सीसकमेव च ॥। 
रूप्यं सुवर्ण वज्न च हरितालं च हिगुलस । 
मन: शिला तथा तुत्य मंजनं च प्रवालकम्‌ ॥ 
झीरोलकाभ्रकं| चेव मणिभेदाश्च वबादरा: | 
[अनगारघर्मामृत पृष्ठ १६६] 
इंगाल जाल अचुचो मुम्मुर सुद्भागणी य अगणीय । 
ते जाण तेडजीबा जाणित्तापरिहरेदब्वा ॥१४॥ 
[गम्रुलाचार ५ वां अधि० ] 
ज्वालांगा रस्तथाचिश्च मुम्नुरः शुद्ध एवच। 
अनलश्चाषि ते तेजो जीवाः रक्ष्यास्तथेब च ॥॥ 
[अनंगारघमं०, पू७ ३००] 
रादो दु पमज्जित्ता पण्णसमण पेक्खिदस्मि ओगासे । 
आसंक विसुद्धीए अपहत्थग फासण्ण कुज्जा ॥१२६॥/ 
[मूलाचार ४ यां अधि०] 
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राजौो त्र॒ तत्यजेत्स्थाने प्रज्ञाश्रमणवीक्षिते । 
कुंवेनू शंकानिरासायापहस्त स्पर्शेनं सुनिः।॥। 
[अनगारधर्मा० पृ० ३१८] 
उरगम उप्पादण रासणं चसंजोजर्ण पमाणं च । 
ईगाल धूम कारण अट्ठविहा पिंडसुद्धी दु ॥२॥ 
[मूलाचार अधिकार ६] 


उद्गमोत्पादेनाहार संयोग: सप्रमाणकः | 

अंगारधूमाौ. हेतुश्च पिडशुद्धिमेंताष्टघा ॥। 

[अनगारधर्मा० १० ३३५] 

अप्पासुयेणमिस्स पाधुयदव्ब॑ सु पृदिफम्मं तं । 
घुलली उपखलि दब्वी भायणमंधत्ति पंचविहं ॥६॥ 
[ग्रलाचार जधि० ६] 


मिश्रमप्रासुनाप्रासुद्रव्यं पूतिकमिष्यते । 
चुल्लिको दूखर्ल दर्वी पात्र गंधौ च पंचधा ॥ 
(अनगारधर्मा ० पृ० ३३६] 

इत्यादि बहुत से समानार्थक पद्य हैं उन सबका ही यदि 

यहां उल्लेख किया जावे तो लेख बहुत विस्तृत हो जावेगा अतः 


नोचे हम उनकी कैवल तालिका ही देते हैं -- 
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यहां जो पृष्ठ संख्या दी गई है वह माणिकचन्द्र ग्रन्थमाला 
में छपे अनगारधमामृत की है। इस प्रकार मूलाचार की उक्त 
८६ गांधायें ऐसी हैं जिनके अनुवाद रूप से संस्कृत पद्म अनगार- 
धमीमृत को टीका में उद्धत्त हुये हैं। ऐसा मक्षम पड़ता है 
कि-- किसो ग्रन्थकार के द्वारा संस्कृत पद्यों में सारे ही मुलाचार 
का भावानुवाद किया गया है। उसी के ये उद्धरण आशाधरजी 
ने दियेहैं। किन्तु खेद इस बात का है कि आशाधरजों ने 
हतने उद्धरणों मे कहो भी न तो ग्रन्थकार का उल्लेख क्या 
और न ग्रन्थ कै नाम का ही। आभाशाधरजी से पूर्ष॑ रचित्त इस 
अ्न्थ का शास्त्र भण्डारों में पता लगाना चाहिये । यह ग्रन्थ भी 
एक तरह से मूलाचार फो संस्कृत पद्यमय टीका हो है । अन्ध 
पठनीय और बड़ा उपयोगी जान पड़त्ता है। जहां त्तक सभावना 
है यह प्रन्थ आचार अमित्गत्ति का होना चाहिये। अमितगति 
ने प्राकृत पचसंग्रह और भगवती आराधना इन दो ग्रंथों को 
भाथाओं (आर्य छंदों) का संस्क्ृत अनुष्टुप-श्लोकों मे अनुवाद 
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किया है (जो मुद्रित हो गये हैं) और यह अनुवाद भी मूलाचार 
की ग़ाथाओं का संस्कृत अनुष्टुपृश्लोकों में एकसी शैली , में ही है 
अतः अभितगति क्रत ही ज्ञात होता है। इसे एक तरह से 
“संस्कृत मूलाचार” कहना चाहिये। बहुत सी हस्तलिलित 
प्रतियों में मुलाचार को यत्याचार नाम से भी लिखा है, अतः 
इस नाम से भी शास्त्र भण्डारों में इस संस्कृत रूपान्तर ग्रंथ की 
खोज होनी चाहिये । 


आशाधरजी ने जो इसके उद्धरणों में अमितगति का नाम 
नही दिया सो उन्होंने धर्मामृत ग्रंथ की टीका में अमितगति के 
अनेक ग्रंथों के उद्धरण दिये हैं पर कहीं भी अमितगति का नाम 
नहीं दिया है अतः इन उद्धरणों में भी ऐसा ही किया गया है + 





है 





परकाया प्रवेश, एक सत्य घटना 


उक्त शीर्षक का लेख, मथुरा से प्रकाशित होने वाली 
"अखण्ड ज्योति” पत्रिका के मई सन्‌ १६७० के अंक में प्रकट 
हुआ है | वह यहाँ साभार उद्धत किया जाता है-- 


.._ “सन्‌ १६४३६ की घटना है! एक दिन पश्चिमी कमान के 
सैनिक कमाण्डेन्ट श्री एल० पी० फेरेल अपने सहायक अधि- 
कारियों के साथ एक युद्ध सम्बन्धी योजना त्ेयार कर रहे थे ॥ 
वहाँ उनका कैप लगा हुआ था। यह स्थान आसाम बर्मा की 
सीमा पर था। वहीं पास में एक नदी बहती थी । एकफाएक वहाँ 
स्थित फंरेल आदि कुछ लोगों का ध्यान नदी की ओर चला 
गया। वे क्या देखते हैं कि--एक महा जीणंशीर्ण शरीर का वृद्ध 
संन्‍्यासी पानी में घुसा एक शव को बाहर खींच रहा है। 
कमजोर शरीर होने से शव ढोने में उसे अड़चन हो रही थी । 
हाॉँफता जाता था और खीचता भी। बड़ी कठनाई से शव 
किनारे आ पाया । 


श्री फैरेल यद्यपि अँग्रेज थे पर अपनी बाल्यावस्था से ही 
आध्यात्मिक विषयों में रुचि रखते थे । भारतवर्ष में एक उच्च 
सैनिक अफसर नियुक्त होने के बाद तो उनके जीवन में एक 
नया मोड़ आया। भारतोय तत्व दर्शेन का उन्होंने गहरा 


धश६ ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


अध्ययन ही नहीं किया बल्कि जिनकी भी जानकारी मिली उन 
सिद्ध महात्माओंके पासजा जाकर अपनी जिज्ञासाओंका समाधान 
भी करते रहे । धीरे २ उनका परलोक, पुनर्जन्म, कर्मफल और 
आत्मा को अमरता पर विश्वास हो चला था। यह घटना तो 
उनके जीवन में अप्रत्याशित ही थी। और उसने उनके उक्त 
विश्वास को निष्ठा में बदल दिया + 


एक वृद्ध संन्‍्यासो शव को क्यों खींच रहा है ? इस रहस्य 
बोो जानने की अभिलाषा रखते हुये सब लोग एक- टक देखने 
लगे कि-द्ृद्ध संस्यासी इस शव का क्‍या करता है ? 


वह संनन्‍्यासी उस शव को सींच कर एक वृक्ष की आड़ में 
ले गया | फिर थोडी देर तक सन्नाटा छाया रह।। कुछ पता 
नहीं चला कि वह क्‍या कर रहा है ? कोई १५-२० मिनट पीछे 
ही दिखाई दिया कि वह युवक जो अभी शव के रूप: में नद्ी 
में बहता चला आ रहा था उन्ही गीले कपड़ों को पहिने वृक्ष की 
आड़ में से बाहर निकल आया और कपड़े उतारने, लूगा,। 
सम्भवनः वह उन्हें सुखाना चाहता होगा । ; 


मृत व्यक्ति का एकाएक जीवित हो जाना एक महांन्‌ 
भाश्चयं जनक घटना थीं और एक बड़ा भारी रहस्य भी। जो 
श्री फरेलके मन में कौतृहल भी उत्पन्न कर रहाथा और 
आशका भी । फंरेल के आदेश से उसी दम कुछ सशस्त्र सैनिकों 
ने जाकर युवक को पकड लाकर श्री फैरेल के सुपुर्द कर दिया । 
युवक के वहाँ आते ही श्री फरेल ने प्रश्श किया--“ वह वृद्ध कहाँ 
है?” इस पर युवक हँसा जैसे इस गिरफ्तारी आदि का उसके 
मन पर कोई प्रभाव ही न पड़ा हो । और फिर बोला “बह वृद्ध 
में ह्ठी हुं + 
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लेकित्‌ अभी कुछ दैर पहिले तो तुम शव थे, पानी में बह 
रहे थे, एक बुंड॒ढा तुम्हें पानी में से श्वींचकर किनारै पर ले गया 
था फिर तुम प्रकट हो गये यह रहस्य क्‍या है ” यदि तुम्हीं वह 
चुंद्ध ही तो उस बूंद्ध को शरीर कहाँ है ? 


थुवक ने सन्‍्तोष के साथ बंताया कि हम योगी हैं। 
हमारा स्थूल शरीर वृद्ध हो गया था, काम नहीं देता था। अभी 
इस पृथ्वी पर रहने की हमारी आकांक्षा तृप्त नहीं हुई थी। 
किसी को मारकर बलात्‌ शरीर में प्रवेश करना तो पाप होता 
इसलिये बहुत दिन से इस प्रतीक्षा में था कि कोई अच्छा शव 
मिले तो उसमें अपना यह पुराना चोला बदल लें । सौभाग्य से 
यह इच्छा आज पूरी हुई | मैं ही वह वृद्ध हूं। यह शरीर पहिले 
उस युवक का था अब मेरा है। इस पर फंरेल ने प्रश्न किया 
तब फिर तुम्हारा पहला शरीर कहाँ है ? 


संकेत से उस युवक शरोर में प्रभेश घारो संन्यासी ने 
घताया-वह वहाँ पेड़ के पीछे अब भृत अवस्था में पड़ा है। अब 
उसकी कोई उपयोगित्ता नहों रहो । थोड़ी देर बाद उसका 
अग्निसंस्कार कर देने का विचार था पर अभी तो इस शरीर के 
कपड़े भी मैं नहीं सुखा पाया था कि आपके इन सेनिफों ने मुझे 
घन्दी बना लिया । 


श्री फेरेल ने इसके बाद उस संन्यासी से बहुत सारी बातें 
हिंदू-दर्शन के बारे में पूछीं और बहुत प्रभावित हुए । बे यह भी 
जानना चाहते थे कि-स्थुल शरीर के अणु २ में व्याप्त प्रकाश 
शरीर (चैतन्य) के अणुओं को फिस प्रकार समेटा जा सकता है ? 
किस प्रकार शझटरीर से बाहर निकाला और दूसरे शरीर में 


हश्द | [ # जैन निबन्ध रत्तावलों भाग २ 


भथवा खुले आकाश में रक्खा जा सकता है ? पर यह सब कष्ट 
साध्य योग साधनाओं से पूरी होने वाली योजनायें थीं) उनके 
लिये श्री फैरेल के पास नो पर्याप्त साहस ही था और न 
समय ही । पर उन्होंने यह अवश्य ही स्वीकार कर लिया कि 
सुक्ष्म अन्तर्चेतना से सम्बन्धित भारतीय तत्वदर्शन कोई गप्प या 
कल्पना मात्र नहीं है; वह वैज्ञानिक तथ्य है। श्री फरेल के उक्त 
संस्मरण को प्रोखा नहीं कहा जा सकता। वे एक जिम्मेदार 
व्यक्ति थे ओर यह घटना उन्होने स्वयं ही १७ मई १४५४ के 
साप्ताहिक हिन्दुस्तान में छपाई थी ।”” 


इस घटना को उद्धत करने के बाद हमारा लिखना है 
कि--इस प्रकार की घटनाओं का समर्थन जैन शास्त्रों से भी 
होता है क्या ? जब हम शुभचन्द्राचायेकृत “ज्ञानाणेव'' शास्त्र 
को देखते हैं तो उससे भी ऐसी घटनाओं को पुष्टि होती है । 


ज्ञानाणंव सर्ग २६ "द्य नं० &३ से १०२ तक में 
लिखा है - 

“प्राणायाम का अभ्यासी कौतूहली योगी प्रथम ही आक 
की ₹ई में मन्द-मन्द रूप से प्रवेश करे। जब इसमें प्रवेश का 
अभ्यास हो जाये तो बाद निष्प्रमादी होकर चमेली, बकुल, 
मौलश्री आदि के सुगन्धित पुष्पों में प्रवेश करमे का अभ्यास 
करें| अभ्यास हो जाने पर फिर कपूर केशर-अगर-चन्दन-क़ूट 
आदि सुगन्धित द्रव्यों में वरुण पवन से प्रवेश करने का अभ्यास 
करे। इन सबमें अभ्यास हुये बाद फिर सुक्ष्म पक्षीकायिक 
अर्थात्‌ मच्छर, मकक्‍्खी आदि जीवों में प्रवेश करने का अभ्यास 
करे । अभ्यास हो जाने पर फिर क्रमशः भ्रमर, पतंग, छोटे मृग, 
बड़े मृग, मनुष्य, घोड़ा, ओर हाथी इनके शरीरों में बुसता और 
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निकलता रहे । तदनन्तर मिट्टी, काष्ठ पापाण, के बने रूपों में 
भी इसी तरह का अभ्यास करे। इस प्रकार से विचरने बाला 
योगी मुक्त आत्मा के समान निलेंव होकर विचरता है। परन्तु 
परकाया प्रवेश का यह अभ्यास बड़ी हो कठिनता से सिद्ध होता 
है । कभी २ बड़े २ योगियों को तो बहुत काल मे प्रयास करने 
पर भी यह सिद्ध नहीं होता है। और फल इसका कौतुक मात्र 
के सिवा अन्य कुछ नही है। अलबत्ता प्राणायाभ के अभ्यास से 
योगी के कामचासना नष्ट हो जाती है। मन वश में रहता है । 
सब रोगों का नाश होकर शरीर में स्थिरता रहती है इसमें कुछ 
भी सन्देह नहीं है। उसके शरीर मे विप का भी असर नहीं 
होता है | ऐसे जितेन्द्रिय, धीर बीर योगी के सेकड़ों जन्मों के 
संचित किये तीव्र पाप दो घड़ी के भीतर २ लय हो जाते हैं |” 


प्रायः ऐसा ही कथन श्वेत्रांबराचार्य हेमचद्ध ने भी 
योगशास्त्र में किया है। साथ ही विशेष कथन उसमें उन्होंने 
यह किया है कि-परकाया प्रवेश सजोव देह में नहीं करना 
चाहिये। सजीव देह में करने से उस काया के जीव का घात 
ऐमा होता है कि जेसे उसका शस्त्र से घात किया हो । 


पातंजल योग- दर्शन के ३ रे पाद के विम्नलिखित सूत्र 
इ८ में भी परकाया प्रवेश का उल्लेख है -- 

“बंधकारणश थिल्यात्प्रचारसंवेदनाच्च चित्तस्य पर- 
शरीरावेश:।” (यह उद्धरण जैनेतर ग्रन्थ का है ।) 

भट्टा रक शुभचन्द्र ने पांडव पुराण मे लिखा है कि-- 

कुन्दकुन्तो गणी येनोज्ज॑यंतगिरिसस्तके 4 

सोड5बदात्‌ वादिता ब्राह्मी पाषाणघष्टिता कलो ॥१४॥॥ 

[पर्व $ ] 
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अर्थ-जिन्होंने इस पंचमकाल में गिरनार पव॑त के 
शिखर पर स्थित पाधाण की बनी सरस्वती देवी को उसके मुह 
से बुलवाई, वे कुन्दकुन्दायं हमारी रक्षा करें। 


इससे ध्वनित होता है कि ऋषि कुन्दकुन्द को भी 
परकाया प्रवेश की सिद्धि थी। ऐसी सम्भावना की जा 
सकती है । 


आदिपुराण पर्व २९१ श्लोक ६५ में आचार्य जिनसेन ने 
कहा है कि-- 


“जिनकी इन्द्रियां वश में नहीं हैं ऐसे असमर्थ साधुओं का 
मन यद्दि अति तीक़ प्राणायाम से व्याकुल होता है तो उनके 
लिये ध्यान में मन्दमन्द उच्छवास लेने का निषेध नहीं है ।” 


इससे यही फलितार्थ निकलता है कि जैन साधुओं के 
लिये अगर प्राणायाम का निषेध है तो वह असमर्थों के लिये है । 
साधुमात्र के लिये सवंथा निषेध नहीं है । 


इस लेख के प्रारम्भ में जो घटना उद्ध,त की है उसमें 
चोला बदलने की - बुद्ध से युवा हो जाने की बात भाई है। उस 
पर से कोई यह न समझले कि ऐसा करते २ तो बह कभी मरेगा 
ही नहीं ? यह तो जंन सिद्धान्त के विरुद्ध है। समाधान उसका 
यह है कि- यौगिक क्रिया से चोला बदलने वाला भी जितनी 
भायु पूर्व भव से लेकर आया हैं उससे अधिक जीवित नहीं रह 
सकता है । चोला बदलते वक्त जितनी आयु शेष रही है उतने 
काल तक ही उम्र बदले हुये शरीरों मे बह रह सकता है 
अधिक नहीं । क् 


४१ 


नंदीश्वर द्वीप में ५२ जिनालय 


प्रश्येक वर्ष में तोन बार आष्टाह्लिक पर्व आता है। 
इसको जैन शास्त्रों में “महापत्र” भाना है। और इस अनाद्य- 
निधन महापवबं का बड़ा माहात्म्य वर्णन किया है, (आदिपुराण 
पं ३८ श्लोक ३२- आष्टाहिको महः सा्ेजनिको रूढ एच 
सः | धवला पुस्तक १ पृष्ठ २६ जिन महिम संबद्ध कालोइपि 
मंगल यथा-- नदौश्वर दिवसादि। तिलोयपण्णत्ती अधिकार १ 
गाथा २६ जिण महिमा सम्बन्ध णदीसर दीव पहुदीओ ।) 
जनधर्म की बहुत सी प्राचीन कथाओं में इस पर्ब का उल्लेख 
मिलता है | कथा भ्रन्थों के अलाथा फरणालुयोगो ग्रन्थों में भौ 
कथन आता है कि इस धर्रामिक पर्ण में देवगण भी नंदीश्वर दीप 
में जाकर वहां के अकृधिम ५२ जिनालयों मे बड़ी भक्तिभाव से 
भगवान्‌ अंत की आठ द्विन त्तक पूजास्तुति करते हैं । 


इन ५२ जिनालयों का स्थान कहां पर किस त्तरह है ? 
और उनकी ५४२ संख्या किस प्रकार होती है ? इस विषय में 
साधारण जन तो क्या 'पण्डित” कहलाने चाले भी भूल करते 
दिखाई देते हैं। इसलिये इच्छा हुई कि इस सम्बन्ध में यथार्थ 
परिज्ञान कराया जाबे। 


ज॑बूद्वीप से ८ वें न॑दीश्वर द्वीप के ठीक बीच में पूव दिशा 


श्र ] [_ +#ह जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


में इंद्रनील मणिका एक “अजन' नामक पर्वत है। यह पर्वत ८४ 
हजार योजनका ऊंचा और इतनाही चौड़ा गोल है । यानी समवृत्त 
कहिये नीचे से ऊपर तक बराबर गोल है। जिसकी नींव एक 
हजार योजन की है। इस पर्वत के ऊपर और तलहटी में विचित्र 
वनखंड हैं। इस परत की तलहटी में पर्वत की चारों दिशाओं 
में पते से एक लाख योजन की दूरी पर चार जलपूर्ण 
बापिकायें हैं। थे वापिका्यें एक लाख योजन की लम्बी चौड़ी 
समचौकोर हैं और एक हजार योजन की ऊंची हैं। इनके जल 
में जलचर जीव नहीं है । फूले हुये कमलादिकों से वहां का जल 
सगंधित रहता है । प्रत्येक वापिका की पूर्वादिक चारों दिशाओं 
में क्रम से अशोकवन, सप्तच्छदबन, चंपकवन और आम्रवन ये 
चार वन है। ये वन एक-एक लाख योजन के लम्बे आध-आध 
लाख योजन के चोड़े हैं। जिस वन का जो नाम है उसी नाम का 
उसमें एक-एक नंत्यवृक्ष होता है । 


ह। !( 


उत्त चारों वापिकाओं में बीचोंबीच दही के समान सैंफैद 
रंग का एक-एक दधिमुख पव॑ त है। ये चारों पर्वत दश २ हैजर 
योजन के ऊचे, इतने ही चौड़े समवृत्त खड़े ढोल की  तरेहँ के 
गोल हैं। इनकी नींव एक-एक हजार योजन की है। इनके ऊपर 
विविध वन है। 


इन्हीं वापिकाओं में प्रत्येक वापी के जो चार कोणे हैं 
उनमें दो कोणे तो भीतर अजनगिरी की तरफ हैं । और दो कौणे 
बाहर की तरफ हैं । बाहर की तरफ के प्रत्येक कौणे के निकट 
एक-एक रतिकर पंत है। चारों वापिका सम्बन्धी बाहर के ८ 
कौणों के निकट ८ रतिकर पेत समझने । ये रतिकर सोने के 
रंग के हैं | प्रत्येक की ऊंचाई एक हजार योजन की है; इतनी 


नेंदीश्वर दीप में ५९ जिनालय ] [ ४६३ 


ही इनकी चौड़ाई है । अढाई सौ योजन की नींव है । ये भी सब 
समदृत्त हैं ओर इन पर भी वन खंड हैं । 


इस प्रकार एक अंजनग्रिरि, चार दधिमुख और आढड 
रतिकर इन पदतों पर मध्य में उत्तम एक-एक रत्नमय जिन 
मन्दिर स्थित है। ये नंदीश्वर द्वीप के पृवदिशावर्तोी १३ 
जिनालय हुये । इसो तरह तेरह २ जिन मन्दिर नदीश्वरद्दीप मे 
शेष तीन दिशाओं में भी हैं। इस प्रकार कुल ५२ अक्त्रिम 
ज़िनालय होते हैं। ये जिनालय एक सौ योजन के लम्बे, पचास 
योजन-के चौड़े, पचहत्तर योजन के ऊंचे हैं। इनको नींव जाध 
योजन की है। प्रत्येक जिन्मन्दिर में १०८ गर्भगृहों में १०८ 
-रृत्लमय़ी प्रतिमायें विराजमान हैं। वे प्रतिमायें पांच सौ 
धनुष ऊंची, (यह ऊचाई बेठी प्रतिमा की है। देखो त्रिलोक 
प्रश्नप्ति, अधिकार ४ गाथा १८७१ और १८७७+ तथा लोक 
विभाग अध्याय १ श्लोक २६६। ) सिहासन छल्नादि संयुक्त हैं । 
उनके नीले केश, सफेद दांत, मूंगे की तरह के लाल होठ व 
रक्तवर्ण के हस्तपादतल होते हैं। सब प्रतिमायें दशताल के 
लक्षणों से युक्त हैं । 


रतिकर पदवंतों की संख्या 


तिलोक प्रज्मप्ति के ५ वें अधिकार में इस विषय का 
वर्णन करते हुये जिस गाथा में रतिकर पव॑तों की संख्या का 
निर्देश किया है वह गरथा यह है-- 


वायीण बाहिरेसु दोसु कोणसु दोण्णि पत्त कक । 
रतिकरणामसा गिरिणो कणयमया वहिमुह सरिच्छा ॥६७११ 


श्द्छ ] [ # जैन निवन्ध रत्मावली भाग २ 


इसका अनुवाद श्री प॑० बालचन्दजी शास्त्री ने इस प्रकार 
किया हैं-- 


“वबावियों के दोनों गह्य कोनों में सै प्रत्येक मैं दधिमु्खों 
के सहश सुवर्णमय रतिकर नामक दो पर्व॑त हैं ।” 


श्री पं० सुमेरुचन्द्रजी दिवाकर मै “ मंदीश्थर दर्शन” 
ट्रंक्ट लिखा है, उसके पृष्ठ १७ पर इसी अमुबाद का अक्षरशः 
अनुस रण किया है । 


किन्तु यह अनुवाद ठीक नहीं है। इस अनुवाद के अनुसार 
एक कौणे में दो रतिकर होने से दो कौणे में चांर रतिकर एके 
वापिका सम्बन्धी हुये तो चारों वापियों कै १६ रेतिकर होंगे । 
इनमें अंजन और दधिमुंखों की ५ संडया मिलाने पर २५१ संख्या 
एक दिशावर्ती नंदीशंवर द्वीप के चेत्यालयों की हो जायैगी जो 
कथमपि योग्य नहीं है । क्योंकि नंदीश्वर की एक दिशा में १३ 
जिनालय होना आगम प्रसिद्ध है। स्वयं ग्रन्थकार मैं ही आगे 
गाथा ७० में रतिकरों की संख्या आठ ही लिखी है | अनुवाद को 
ठीक मानने पर ग्रन्थ में पूर्वापर विरोध उपस्थित होंता है । 
साथ ही अनुवाद में “रतिकरों को दधिमुखों की तरह सुवर्णमय 
(पीले रंग के) लिखे हैं।” यह अर्थ भी ठीक नहीं है क्‍योंकि 
गाथा ६५ मैं दधिसुखों को दही के रंग के (सफेद) लिखे हैं । 


अतः उक्त ६७ वीं गाथा का सही अर्थ इस प्रकार होना 
चाहिये--*वापियों के दौनों बाह्य को्णों में प्रति कौण में एक 
एक के हिसाब से दो रतिकर पव॑ंत हैं। वे कनकमय हैं और 
दधिमुखों के समान वे भी गोल हैं, उन पर भी विविध 
बन हैँ |? 


नंदीश्वर द्वीप में ५२ जिनालय |] [ ए६५ 


त्रिलोक प्रक्नप्ति में इसो प्रकरण में गाथा ६४ में लोक-« 
विनिश्चयकर्त्ता का मत दिया है। जिसमें प्रत्येक वापी के चार 
कोणों में चार रतिकर पबंत लिखे है। ऐसा कथन तत्वार्थ- 
राजवातिक (अध्याय ३ सूत्र ३५ की टीका) और हरिवंश पुराण 
(सर्ग ५ श्लोक-६७५) में भी किया है। किन्तु इन दोनों ही 
श्रन्थों में यह स्पष्ट कर दिया है फकि--इन ६४ रतिकरों में से 
बाह्यकोणों बाले ३२ रतिकरों पर हो ३२ जिनालय है । अभ्यंतर 
कोणों के ३२ रतिकर तो देवों के क्रीड़ा स्थान है । इस बात को 
न समझकर हरिवंशपुराण के पृष्ठ ११६ (ज्ञानपीठ से प्रकाशित) 
पर अनुवादक ने वहां टिप्पणी देकर इस कथन को क्रांति पुर्ण 
चता दिया है। जो ठीक नहीं है । 


श्वेताम्बर ग्रन्थ लोक प्रकाश के २७ थे सर्ग में इस 
सम्बन्ध में कुछ विशेष कथन निम्न प्रकार किया है-- 


देवरमण, नित्योद्योत, स्वयं प्रभ, और रमणीयक ये चार 
अंजनगिरियों के नाम हैं। आकार इनका गोपुच्छ सहश है । नीचे 
से ऊपर चौडाई में कम होते चले गये हैं। ऊंचाई इनकी ८४७ 
हजार योजन की है। प्रृथ्वत्री पर चौड़ाई १० हजार योजन की 
और मस्तक पर १ हजार की है। वापिका के चारों ओर के वनों 
की लम्बाई एक लाख योजन की और चौड़ाई पांचसौ योजनों 
की है । दधिम्रुख पर्वेतों की ऊंचाई ६४ हजार योजनों की है। 
वापियों के अन्तराल में दो-दो रतिकर पवेत हैं। नंदीश्वर हीय 
की प्रत्येक दिशा में तेरह २ के हिसाब से कुल ५२ जिनालय॑ 
चारों दिशाओं में हैं। जिनालयों की ऊंचाई ७२ योजन को हे । 


आओ । [ # जैन निबन्ध रत्नावली भांग २ 


प्रत्येक मन्दिर के देवच्छंदक में प्रत्येक दिशा में २७०२७ जिन' 
प्रतिमायें रत्नमय सिहासनों पर पर्यकासंस से विराजमान हैं ! 
हक मन्दिर में १०८ प्रतिमायें हैं। ऋषभ, वर्दध मान, चन्द्रानन 
और वारिषेण ये उनके नाम हैं। अर्थात्‌ एक दिशावर्ती २७ 
भ्रतिमायें ऋषभ नाम की हैं इसी तरह शेष ३ दिशाओं में स्थिर 
२७-२७ प्रद्विमाओं के वरद्ध मान आदि ३ नाम समझ लेना * 
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न्ल्न्जज-++ 


तिलोयपण्णत्तो - अनुवाद पर 
गलत स्पष्टोकरण 


हमने 'जैनगजटों २१-८-६७ में एक लेख-“'नंदीश्वर द्वीप 
में ५२ जिनालय” शीर्षक से प्रकाशित कराया था, उसमें हमने 
तिलोयपण्णत्ती अधिकार ५ गाथा ६७ के अनुवाद फो गलत 
घताया था। उस पर श्री अनुवादक जी सा» ने सितम्बर ६७ के 
'जैनगजट!' में एक स्पष्टीकरण प्रकाशित कराते हुए यहाँ तक 
लिखा है कि- 'उस अनुवाद में कुछ भूल नहीं दिखी ।” इसका 
मतलब यह हुआ कि- हमने जो अनुवाद को भूलें प्रदर्शित की 
थीं वे गलत थीं किन्तु ऐसा नहीं है। अनुबादकजी का स्पष्टी- 
करण भी उस अनुवाद की भूलों को नहीं मिटा सका है, हम 
उसी पर प्रकाश डालते हैं । 


उक्त गाथानुवाद इस प्रकार है :-- 
“वाधियों के दोनों बाह्य कोनों में से प्रत्येक में दधिमु्खों 
के सहश सुवर्ण मय रतिकर नामक दो पत त हैं।” 


हमने इस पर यह आपत्ति की थी कि-दोनों बाह्य 
फोनों में से प्रत्येक में दो रतिकर के हिसाब से चार रतिकर ही 
जायेंगे जब कि होने चाहिए दो ही, अतः अनुवाद सदोष है। 


श्द्ष ] [ + जैन निबन्ध रत्नावलों भाग २ 


इस पर अनुवादकजी ने स्पष्टीकरण किया है कि-८ 
“अनुवाद में दो-दो” ऐसी द्विरक्ति नहीं है, अतः उसका 
अभिप्राय यही है कि-वापियों के बाह्य दो कोनों में से प्रत्येक 
में रतिकर पव॑त हैं जो संख्या में दो होते हैं। 


समीक्षा-यह स्पष्टीकरण भी निरथंक है क्योंक्रि-- 
दो-दो ऐसी द्विरुक्ति से तो सिर्फ स्पप्टता होती है बिना द्विरुक्ति 
के भी अर्थ वही होता है जो द्विर्वित के होने पर होता है | 
अगर ऐसा नहीं मानेंगे तो त्तिलोयपण्णत्ती की निम्नांकित 
गाथाओं केआपके द्वारा किए अनुवाद भी उलटे गलत 
हो जायेंगे । 


देखो अधिकार ६ गाथा ७१ का अनुवाद - “इस प्रकार 
ये प्रत्येक इन्द्रों के सात सेनाये होती है” । 


यहाँ अगर 'सातः संख्या में द्विसक्ति नहीं होने से आपके 
स्पष्टीकरणानुसार सब इन्द्रों की कुल मिलाकर-सात ही सेनायें 
मानें तो बिल्कुल गलत होगा अतः “प्रत्येक” शब्द के साथ में 
हीने से ७ की संख्या सब इन्द्रों के साथ अलग-अलग लागू होगी। 
प्रत्येक शब्द ही स्वत: द्विरुक्ति को द्योतित कर देता है अतः ऐसे 
स्थलों में द्विरक्ति के हैं।ने न होने से कोई अन्तर नही पड़ता । 


“प्रत्येक” शब्द के साथ जहाँ संख्यावाच्री शब्दों में 
दिरुक्ति नहीं की गई है ऐसे भाप ही के द्वारा किये गाथानुवाद 
निम्न प्रकार हैँ-- 


अधिकार ६ गाथा ७४-७३४॥ अ० ५ गाथा २३२-२३३, 
२८३ से २६५, ३१०-२११-३१८, ३२१-३१२२॥। 


तिलोयपण्णत्ती-अनुवाद“* ] [ ४६४ 


इनमें बिना द्विरक्त संख्या के भी अर्थ वहो होता है जो 
द्विरक्ति के होने पर होता है। 

अगर आपके स्पष्टीकरण को ठीक माना जायेगा तो 
आपके ये सब गाथानुवाद गलत हो जायेंगे। क्योंकि उसके 
अनुसार दो बाह्य कोनों में से प्रत्येक में दो (और आपके स्पष्टी- 
करण के मुताबिक दो-दो) रति कर के हिसाब से चार रतिकर 
होते हैं। इसके सिवाय अन्य अर्थ उस अनुवाद के शब्दों से 
फुलित नहीं होता इस वारते वह अनुवाद गलत्त ही मानना 
चाहिए । उसकी शब्द योजना ऐसी होनी चाहिए थी कि जिससे 
दो ही रतिकर का अर्थ निकलता किन्तु ऐसा है नहीं । 


, आपका स्पष्टीकरण विकल, श्रांत हं)ने से गलत है अत्तः 
शुद्ध शब्द योजना इस प्रकार होनी चाहिए थी कि- 'बापियों के 
वाह्य दो कोनों में से प्रत्येक में (प्रति कोने में) एक-एक के 
हिसाब से दो रतिकर पवंत हैं।” आग्रे आप लिखते हैं :-- 


“दूसरी आपत्ति उनके रंग के विषय मे प्रकट की गई है 
सो यदि “दघधिमुखों के सहश सुवर्ण मय” इन शब्दों में 
सुवर्णभय विशेषण को पृथक स्वतंत्र ही रखकर जेसा कि रहा 
भी है-दधिमुख्यों के सहश इतना ही पृथक्‌ विशेषण लें तो 
उसका अभिप्राय ठीक ग्रहण हो सकता है ।” 


समीक्षा-आपका यह लिखना भी ठोक नहीं क्योंकि-- 
“दधिमुखों के सहश” इस वाक्य के आगे फकॉमा' अथवा “और” 
शब्द लगा होता तो यह पृथक विशेषण हो सकता था किन्तु 
इनका वहाँ अभाव है अत: उक्त अनुवाद का यह कथन भी 
सदोष है । 


४७० ] [ #औ जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


आपके स्पष्टीकरण के जैसा कि रहा भी है” ये वाक्य 
तो और भी ज्यादा भिथ्या व आपत्तिजनक हैं। आप अपने मन 
में चाहे जो अर्थ धारे रहें किन्तु अगर शब्द संयोजन गलत है तो 
उससे गलत ही अर्थ निकलेगा । शब्द-गठन ऐसा होना चाहिए 
कि+ जिससे कोई दूसरा, विपरीत, भिन्न, व्यर्थ, आपत्तिजनक 
एवं भ्रांत अर्थ नहीं निकल सके तभी वह कथन या लेखन निर्दोष 
हो सकता है अन्यथा नहीं । 


तिलोयपण्णत्ती के अनुवाद में किस प्रकार से गलतियाँ 
की गई हैं इसका एक नमूना और प्रस्तुत करते हैं :-- 


सिरिदेवो सुददेवी सब्वाण सणवकुमारजम्खाणं । 
रूबाणि मणहराणि रेहूति जिणिब पासेसु ॥४८६॥ 
[वधि० ७] 


अनुवाद--जिनेन्द्र प्रासादों में श्रीदेवी श्रुतदेवी और सब 
सनत्कुमार यक्षों की मनोहर मूत्तियां शोभायमान होती हैं । 


समीक्षा--इस अनुवाद में-““जिनेन्द्र प्रासादों में” 
स्थान में 'जिनेन्द्र के दोनों पाश्वेभागों में तथा “और सब” की 
जगह “'सर्वाण्ह और” ये वाक्य होने चाहिये प्रमाण के 
लिये देखो 
(१) सिरिवेवी सुददेवो सव्वाण्ह्‌ 
सणवकुमार जक्खाणं । 
रूवाणि य जिण पासे मंगल 
सटठ विह मवि होदि ॥४6ं८८॥॥ 
तिलोयसार [निमिचंद्राचार्य ] 
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(पं० टोडरमलजी कृत अनुवाद :-तिन जिन-प्रतिमानि 
के पाश्व॑ विषे श्री देवी सरस्वती देवी अर सर्वाण्ह यक्ष अर 
सनत्कुमार यक्ष इनके प्रतिबिब हो हैं :) 


(२) सनत्कुभार सवण्हियक्षयो: प्रतिबिबके । 
श्री देवी भ्र्‌ तदेव्योश्च प्रतिबिबे जिनपाश्वंयो: ॥२४८८॥ 
[विभाग १ लोक विभाग (सिहसूरषि) ] 


(अर्थ :-प्रत्येकक जिनबिब के दोनों पाश्वेभागों में 
सनत्कुमार और सर्वाण्ह यक्षों के तथा श्री देवी और श्रुतदेवी 
के प्रतिबिब होते हैं )। 


(३) तिलोयपण्णत्ती अधिकार ४ गाथा १६३६ इसमें भी 
इसी प्रकार का केथन है इसमें आपने 'सव्वाण' का सब ण्ट्यक्षँ 
ऐसा ठीक अर्थ किया है। किन्तु उसके बाद के अधिकार ७ 
गाथा ४८ मैं गलत अर्थ कर गये हैं ज॑सा कि ऊपर प्रदर्शित 
किया है। तिलोयपण्णत्ती के माननीय अनुवादकजो सा० एक 
बहुश्रुत विद्वान हैं। उन्होंने अनेक उच्चकोटि के ज॑न ग्रन्थों का 
हिन्दी अनुवाद संपादनादि अत्यंत परिश्रम से करके पाठकों का 
भहात्‌ उपकार किया है। 


यह लेख लिखने का हमारा शुद्धाशय यही है कि- महान्‌ 
प्रन्थों के अनुवादादि में कहो-कहीं गलत्तियाँ हो जाना बहुत कुछ 
संभव है। अतः किसी फे द्वारा उन गलतियों के बत्ताये जाने पर 
अगर थे वास्तविक हैं तो विद्वान फो कभी नाराज नहीं होना 
चाहिए ओर धाघधानो के साथ शभ्रुत सेचा में सदा प्रयत्तनशीच 
रहना चाहिए। 


पास्त्रों में उत्तरोत्तर लिपिकार-प्रति लिपिका र-संपादक- 


४७२ ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


अनुवादक और समुद्रक# आदि के प्रमाद व दृष्टिदोषादि से अनेक 
भूलें हो जाती हैं, अतः ग्रन्थों को शुद्ध रूप से पठन-पाठन करना 
चाहिए तभी लाभ होगा । 





जुई मुद्रण में कंती-२ गलतियाँ होती है. इसका १ नमूना प्रम्तुत 
करते हैं :-- 

भारतीय शानपीठ, वाराणसी से प्रकाशित उत्तर पुराण पर्व ६८ 
श्लोक ३७८ में-' सप्तपच'” शब्द छपा है और अनुवाद में इसका अभर्ये 
“ब्रिस्तार के साथ” किया गया है किन्तु दोनों का सामंजस्य नही बंठता 
अनुवाद तो संगत मालूम होता हूँ पर छपा हुआ मुल शब्द असगत 
मालूम होता है। जब इस पर विचार किया गया तो यह निश्चय 
हुआ कि-यहां “मप्रपंच्र' शुद्ध शब्द होना चाहिए । क्योंकि प्रपत्र का 
अर्थ विस्तार होता है अतः सप्रपंच का अर्थ 'बिस्तार के साथ” ढीक है । 





डरे 


भगवान की दिव्यध्वनि । 


.._ अपनी वाक्य रूप अविरल जलधारा से समस्त भूमण्डल 
के कलेंक को धो डालने वाली और जीवों के अज्ञान मुद्रित नेत्रों 
को ज्ञान की अंजन शलाका से खोल डालने वालो भगवती 
सरस्वती देवी का आविर्भाव पृज्य अहेन्तदैव से होता है, जो 
निर्दोष, सर्वेज्ञ और हितोपदेशी होते हैं. और आप्त कहलाते हैं । 
ऐसी आप्तता महावीर तोर्थंकर ने ठोस दर्ष गृहस्थी के बाद 
दीक्षा लेकर बारह वर्ष की घोर तपस्या से प्राप्त कीथी । 
भगवान्‌ महावीर को वेशाख शुक्ला १० को सायंकाल में केवल 
ज्ञान की प्राप्ति हुई थी । जिसके फल स्वरूप आप्त का महानपद 
आप को मिल चुका था । आप्त फा जो हितोपदेशी गुण है उसके 
प्रस्फुटित होने में अभी देरी थी । 


जिनसेन कृत्त हरिचंश पुराण में लिखा है कि-- 


घट्‌जष्टि दिवसान्‌ भूयो, मोनेन विहरन्‌ विभुः॥ 
आजगाम जगर्ख्यातं जितो राजगुह पुरमु ॥६१७ 
[इसरा सर्ग] 


अर्थ केवल ज्ञान के बाद वोर प्रभु ६६ दिन तक मौन से 
विहार करते हुये जगत्‌ विख्यात राजगृह तगर को आये । 


श्ज्छ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


इन्द्रनंदि कृत श्रुतावत्तार कथा में भी ऐसा ही 
लिखा है-- 
सुर नर मुनि वृ दारक वृ देष्वपि समुवितेषु तोर्थकृत: | 
घटषष्टिहानि न निर्जमाम विश्यध्वनिस्तस्य ॥४७२॥॥ 
अर्थ-देव-मनुष्य-सुनिगणों के इकट्ठे होते हुये भी उन 
बौर तोथैकर की दिव्यध्वनि ६६ दिन तक नहीं निकली । 


गुण भव्रकृत उत्तर पुराण में इस सम्बन्ध में यद्यपि दिनों 
की कोई संख्या नहीं लिखी है तथापि उसके निम्न पद्य से वाणी 
के न खिरते की बात जरूर मिलती है-- 


अथ  दिव्यध्वनेहेंतु, कों5सावित्युपयोगवानु । 
त॒तोयज्ञाननेत्रण ज्ञात्वा, मां परितुष्टवानु ॥३५६॥ 
[सर्म ४) 


अर्थ-गौतमगणधर कह रहे हैं कि- केवल ज्ञान के बाद 
जब वीर जिनकी दिव्यध्वनि नहीं खिरने लगी। तब इन्द्र ने 
“दिवग्यध्वनि का कारण क्‍या है ?” इस पर उपयोग लगाया तो 
अवधिज्ञान से मुझे (गौतम को) जान कर संतुष्ट हुआ | 

लेकिन मंडलाचार्य श्री धमंचन्द्र रखित “गौतम चरित्र” 
में सिफ एक प्रहर तक वाणी के न बिरने की बात कही 
है । यथा-- 

याममात्रे व्यतिक्रांते, सिहासन प्रसंस्थिते ॥ 

मय श्रीवीरनाथस्य, नाभवव्‌ ध्वनिनिर्गंम : ॥७२॥ 


अथें--वीरनाथ को प्रहर भर तक सिहासन पर विराजे 
होगये (चतुर्थ अधिकार) द्थापि ध्वनि नहीं निकली । 


भगवान की दिव्यध्वलि | [ 8७५ 


फिर गौतम के आने से भगवान्‌ का उपदेश होता शुरू 
हुआ था। उपदेश सुनने के लिये भगवान्‌ के सब तरफ गोलाई 
में श्रोतागणों के बेठने के अलग-अलग वारह स्थान बने हुथे 
रहते हैं। जिनमें देव मनुष्य और संज्ञी तियेञ्चों की अगणित 
संख्या रहती है। यह सभास्थान शास्त्रों में “श्री मंडप” के नाम 
से कहा गया है जो एक योजन लम्बा और एक योजन चौड़ा 
गोल होता है। वहां भगवान्‌ बीचोंबीच एक ऊँचे सिहासन पर 
उपदेश देने को विराजते हैं। भगवान्‌ के विराजने का स्थान 
गंधर्कुटी कहलाता है भगवान्‌ का उपदेश पूर्वाह्ष, मध्याह्ृन, 
अपराह्न कल और अद्ध रात्रि इन चार वक्त छह-छह घड़ी तक 
नियम से होता रहा है । इन्द्र आदि के प्रश्न से इन से अतिरिक्त 
काल में भी उपदेश हो जाता है। जैसा कि शुभचन्द्र रचित “अंग 
प्रजप्ति! की इन गाथा से प्रकट है -- 


तित्थयरध्स तिसंज्ते णाहस्स, 
सुमज्लिमाय रक्तीए ॥ 
बारह सहासु मज्झें छम्घड़िया, 
दिव्ब झुणि कालो ॥४१॥ 
होदि गणि चविकमहृंवथ ण्हादो, 
अण्णराबि दिव्ब॑ झुूणि ॥ 

[प्रथम अधिकार] 


अर्थ त्तौ्थकर नाथ का बारह सभाओं मे दिव्यध्वनि 
काल तीनों संध्या और वद्ध रात्रि में छह २ घड़ी का है। 
तथा गंणधर, चक्रवति, इन्द्र, कै प्रश्न से अन्य समय में भी 
दिध्यध्वनि हो जाती है। 


शव] [ ह## जेन॑ निबन्ध रत्नावली भाग २ 


विष्णुसेन रचित समवशरण स्तोत्र के अन्तर्गंत उक्तख 
गाथा ओऔर अनामार धर्मामृत पृष्ठ ८ में भी ऐसा उल्लेख है । 


भगवान्‌ की वाणी में ऐसा अतिशय पैदा हो जाता है कि 
उस के उच्चारण में भगवान्‌ के तालु ओष्ठ आदि नहीं हिलते 
हैं। मुख पर कोई विकार (हरकत) नजर नहीं भाता है। श्वास 
का निरोध भी नहीं होता है । भगवानु की बिना इच्छा के भेष 
गज्जेना की तरह निरक्षरी ध्वनि निकलती हैं जो एक योजन तक 
सबको एकसमान साफ सुनाई देतीहैं । सुनाई देते वक्त वह साक्षरी 
हो कर श्रोताओं की अपनी २ भाषा में परिणत हो जाती है। 
इत्यादि गुणों के कारण ही वह “दिव्यध्वनि” इस नाम से कही 
जाती है। इस प्रकार का वर्णन अनेक जेन ग्रंथों में पाया जाता 
है उन में से कुछ मुख्य २ प्रमाण हम यहां दे देना उचित 
समझते हैं :-- 


आचार्य जिनसेन आदि पुराण में कहते हैं-- 


अपरिस्पन्द ताल्वा, देरस्पष्ट दशत झाते:। 
हवयंभुवो सुखां भोजा, ज्जाता, चित्र सरस्वतो ॥१८४७॥ 
विवज्ञया विनेवा सत्य * दिव्यो, 
वाक्प्रसरों 5भ्रवतु ॥१८५६।॥॥ 
एक रुपापि तद्भाषा थ्ोतृन, प्राष्य पूृथग्‌ विधानू। 
भेजे नानात्मतां कुल्या जल, स्र्‌तिरिवांधियपानु।१८७॥ 
[पर्व १] 
दिव्य महाध्वनिरस्थ मुखाज्या, 
स्मेघरबानुकृति निरगच्छतु ॥६८-१२॥ पं रहे 


अरथे--ताल्वादि न हिले और दांतों की क्रांति प्रकटन 


भगवान की दिव्यध्वनि ] [ ४७७ 


हुई तथापि आश्चय है कि स्वयंभू के मुख कमल से सरस्वत्ती 
पँंदा हुई । कहने की इच्छा बिना ही उनके दिव्यवाणी ' प्रकट 
हुईं । वह वाणी एक रूप थी तो भी श्रोताओं को पाकर अलग 
अलग रूप हो जाती थी। जैसे कि नहर का बहता हुआ जल 
वृक्षों में जाकर अनेक रूप हो जाता है। उनके मुख कमल से 
दिश्यध्वनि मेघ शब्द की तरह निकलतो थी । 


भाषा भेव प्फुरंत्या स्फुरण बिरहित, 
स्वाधरोद्भाषयाच ॥११७॥ 

[सर्ग ५६] 
सदिव्यध्वनिना विश्व संशयच्छेदिना जिनः ॥ 
दुदुभिध्यनिधोरेण योजनातर. यायिना ॥रं०॥ 

[सर्ग २' हरिवंश पुराणे जिन सेन:” ] 


इसमें दिव्य ध्वनि को अनेक भाषा रूप होने वाली, बगैर 
होठ हिले पैदा हुई। दुदुभि की ध्वनि के समान गम्भीर और 
एक योजन तक सुनी जाने वाली बताई है । 


ओष्ट तालु आदिके हिले बिना अक्षर पंदा नहीं हो सकते 
ऊपर के प्रमाणोंमें ओष्टताल्वादिका न हिलना भगवान के बताया 
ही है इसी से उनकी वाणी का निरक्ष रीपणा अतायास सिद्ध हो 
जाता है । तथा उपयु कत प्रमाणों में उनकी धवनि को मेघ ओर 
हु इभिकी ध्वनि वत्‌ बतलाना भी वेसा सिद्ध करता है। तथापि 
हम यहां ऐसे प्रमाण भी दे देते हैं जिनमें स्पष्ट ही निरक्षरी 
घाणी लिखी है-- 


गंभोर सधुर सनोहरतरं, दोषेरपेन॑ हित । 
कंठोष्टादिवलो मसिमिस, रहित ने बात रोधोद्गतसु 
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हवष्ट॑ तत्तदभोष्ट वस्तु, कथक नि: शेषभाषात्मकं । 

दूरासन्त सम॑ सम निरूपमं जन बच:ः पातु नः ॥२५॥ 

यत्‌ सर्वात्महित न वर्ण, सहितं न स्पंदितोष्ठद्वय । 

नो बांछा कलितं न दोष, सलिनं न श्यासरुद्ध क्रमम्‌ । 
“बिष्णुसेन कृत समवशरण स्तोज ''# 


यहां वाणी को निरक्षरी बतलाते हुये उक्त पुराण द्वय से 
इतना और विशेष लिखा है कि वह वाणी दूर और नजदीक 
एकसी सुनाई देती है और उसके निकलते वक्‍त भगवान के हवा 
का रुकना और निकलना नहीं होता है और न श्वास का रुकना 
होता है । 


पं. आशाधरजीने भी अपने अनगारधर्मामृत प्रथम अध्याय 
श्लोक २ की व्याख्या में ध्वनि को निरक्षरी बतलाते हुये प्रमाण 
मे इसी “समवशरणस्तोत्र” का उक्त श्लोक दिया है । 


'नष्टो वर्णात्मकों ध्वनि: बह़े॥ 
आप्तस्वरूप” नामकग्रथ # ल्‍ 
“ध्वनिध्वेनत्य क्रम वर्ण रूपो! 0९८ 
बादिराज कृत "ज्ञान लोचन स्तोत्र # 
इन दोनों ग्रंथों में भी निरक्षरी ध्वनि लिखी है। 
कुछ लोग समझते हैं कि पुराण और स्तोत्र ग्रन्थों में इस 
प्रकार की बातें बढ़ा कर लिखी गई हैं। ऐसे लोगों की 
मनस्तुष्ठि के लिये हम यहां अन्य ग्रन्थों के श्रमाण रख 
देते हैं-- 





#ये तीनों ग्रंथ 'सिद्धांतसारादि संग्रह' में छप चुके हैं । 


भगवान की दिव्यध्वनि ] [ ४७४ 


अनक्षरात्मकस्तु. द्विन्द्रियादि तियग्‌ 
जीवेशु सर्वज्ञविष्यध्चनो जे 
विहदद्रष्य संग्रह पृष्ठ ४४] 


अर्थे-द्वीन्द्रीयादि तियंच जीवों और सर्वेज्ञ की दिव्य- 
ध्वनि में अनक्षरात्मक भाषा होती है। 


अट्ठरस सहाभासा खुल्लय, भासाहि सत्तसय संखा। 
अकबर अणक्वरप्पय सण्णी, जोबाण सयल भासाउ ॥६६१॥ 


रादास झाषाणं तालु, वदन्‍्तोटठ कंठ वाबारं । 
परिहरिय एक्क कालं, भव्व जणाणं दकर भासों ॥६२॥ 
[त्रिलोक भ्रज्ञप्ति प्रथमोधिकार ] 


भर्थ-अठारह महा भाषाये और सात सी क्षल्‍्लक 
भाषायें ये सब अक्षर अनक्षरात्मक भाषायें संज्ञा जीवो की होती 
है | ये सब भाषायें तालुदन्त ओष्ठ कण्ठ के व्यापार बिना एक 
ही काल में दिव्यध्वनि में प्रकट होती हैं । 


कुछ लोगों का ऐसा खयाल है कि शास्त्रों में भगवान्‌ की 
वाणी को अनेक भाषात्मक लिखा है उसका मतलब यह है कि 
भगवान्‌ जुदे-२ समय में जुदी २ भाषाओं में उपदेश देकर सभी 
भाषा विज्ञों को अपना वक्तव्य समझा देते है। ऐसे खयाल का 
त्रिलोक प्रश्ृप्ति में “एक्क कालं”” शब्द देकर खंडन कर दिया 
है। गौर यह जाहिर किया है कि भगवान की एक ही काल मे 
प्रकट हुई वाणी अनेक भाषा रूप हो जातो है। आदि पुराण 
पे २५ में भी ' चित्र वाचां विचित्राणाम क्रम प्रभवः प्रभो:” 
॥।३२॥ पद में प्रभु के विचित्र भाषाओं की उत्पत्ति एक ही साथ 
कड़ा बताई है । 
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जपन्ति यस्या; बदतोषषि भारती । 
विभूतय स्तीर्थकृतो पप्यनी हितुः ॥१३॥ 


[समाधिशत के पृज्यपाद:] 


अर्थ -तालु ओष्ठ से हम लोगों के समान न बोलते हुए 
भी व बिना किसी प्रकार की इच्छा रखते हुए भी जिस तीथंकर 
की वाणी रूप विभूतियें जयबन्त हैं । 


, सयोग केवलि दिव्यध्वने: कर्थ सत्यानुभयवाग्यौगत्व 
मिति चेत तन्‍्न तदुत्पत्तावनक्ष रात्मकत्वेन श्रोतृ भ्रोत्रप्रदेश प्राप्ति 
समय पयन्तभनुभय भाषात्वसिद्ध:। तदनतरंच श्रोतृजनाभि 
प्रेतार्थेषु संशयादिनिरा करणेन सम्यस्ज्ञान जनकत्वेन, सत्य- 
वाग्योगत्वसिद्ध श्च तस्थापि तदुभयत्व घटनात्‌ ।”” 


यह गद्य गोम्मटसार संस्कृत टीका योग मार्गणाधिकार में 
पाई जातीहैं | इसमें ' सयोग केवली की दिव्यध्वनिके सत्य और 
अनुभय बाक योग कंसे हैं।” इस प्रश्न का उत्तर देते हुये बताया 
ह कि बह वाणी अनक्षरात्मक उत्पन्न होती है और श्रोताओं के 
कान तक पहुँचने पर्यन्त अनक्षरात्मक ही रहती है । तब तक बह 
अनुभय भाषा कहलाती है। फिर श्रोताओं के कान में जाकर 
आक्षर हो जाती है जिस से श्रोताजनों के संशयादि दूर होकर 
सम्यम्ज्ञान पंदा हो जाता है, तब वह सत्य भाषा कहलाती है। 
इस तरह दिव्यध्वनि के सत्य और अनुभय दोनों बाग्योग घटित 
हेते हैं । 
ध्वनिरपि योजनमेक प्रजायते, भ्ोत्रहदयहारि गभीरः। 
सतलिल जलधर पटल ध्वनित, मिव प्रतिततान्तरा शाधलयध ॥ 
[दर भक्ति पाठांतगंत गंदौश्वर भरिषठ तु 


भगवान को दिध्यध्यनि ] [ ४४८१ 


इसमें दिव्यध्वनि को एक योजन तक फैलने वाली सजल 
बादलों की गजना के समान बत्ताई है । 


जैनधर्म के प्राणस्वरूप श्री समंत भद्राचायें भी ध्वनि को 
बगर इच्छा पैदा होने वाली और सब जीवों की भाषा बन जाते 
रूप स्वाभाव वाली द्योत्तित करते हैं :-- 


“क्राय वाक्य पनसां प्रतृत्तयो, 

नाभवंस्तव सुनिश्चिकोर्षषा” ४७५४७ 

“तब वागमत भ्रोमत्सर्व, 

भाषा स्वभावकों' ॥र्ढ७॥% 
[स्वयंभृस्तोश्र] 


इस प्रकार एक नहीं सेकड़ों प्राचीन अर्वाचीन जन शास्त्रों 
में दिव्यध्वन्ति का इसी तरह का वर्णन मिलता है। और तो 
क्या एवेतांबरों के प्रसिद्ध आचाय हेमचन्द्र भो अपने भभिधान 
चितामणि कोश में ऐसा ही कथन करते हैं-- 


इसी कांड में आगे श्लोक ६५ से ७१ तक भगवान की 
वाणी के ५ अतिशय बत्तलातै हुये ३३ वा अतिशय “वर्ण पद 
घाक्य विविक्तता” नाम का कहा है। उसकी व्याख्या उन्होंने 
“वर्णादीनां विच्छिन्नत्वं” की है। जिसका साफ अर्थ यह होता 

+-“दु दुभिरासन योजन घोषो” शांति पाठ के इस वाक्य में 
भो ध्वन्िका एक योजन तक जाना कहा है । 

# प्रसिद्ध भक्तामर स्तोत्र में भी कहा है-' दिध्यध्वनिर्भवत्ति ते 
विशदाथंसव भाषा स्वभाव परिणाम गुर्ण. प्रयोज्यः।” “बाणी नृति- 
बेंकसुर लोक भाषा, संवदिनी योजनयामिनी चर” ॥॥४ ढे॥ “'प्रथम काँड” 
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है कि भगवान की वाणी में अक्षरादि नहीं होते । 


अष्ट सहस्त्री पृष्ठ ७३ में पर वादी ने शंका की है कि 
"ब्रिना इच्छा के बोलना नहीं हो सकता” इसका उत्तर देते हुये 
निम्न कारिका वहां लिखा है -- 


“ततश्चंतन्य करण पाटव, थोरेव साधक तमत्वसू ।” 


इस में बतलाया है कि बोलने में इच्छा कारण नहीं 
पड़ती किन्तु चेतन्थ कहिए ज्ञान और करण पाटव कहिये इन्द्रियों 
की वह योग्यता जिससे ध्वनि पैदा हो सके, मे दो ही बोलने में 
कारण हो सकते हैं। यहां जो करण पाटव बोलने में कारण 
बतलाया है उस्रे लेकर कुछ महाशय कहते हैं कि अष्टसहस्री 
में सर्वेज्ष के भी बोलने में सहायक तालु ओष्ठ ही बंतलाये हैं 
इसलिये उनकी वाणी भी साक्षरी ही होती है और वे हमारी 
तुम्हारी तरह से ही बोलते हैं। किन्तु उनका कहना ठींक नहीं 
है । क्योंकि यहां ग्रंथवार ने करण पाटव शब्द दिया है जो 
केवल तालु ओप्ट में ही सीमित नहीं है किन्तु उनसे शरीर के वे 
सभी अवयव लिये जा सकते हैं जिनसे ध्वनि पेदा हो सके। 
और वे अवयव हिले ही ऐसा भी करण पटव शब्द से सिद्ध नहीं 
हो सकता | किसी सातिशय पुरुष के उच्चारण स्थानों के बिना 
हिले ही ध्वनि पैदा हो सके तो वहां भी करण पाटव शब्द का 
प्रथोग किया जा सकता है। क्‍योंकि करण पाटव का अथं ही 
यह है कि शब्द पैदा करने योग्य इन्द्रियें। भगवान की ध्वनि 
चाहे तालु ओष्टादि के परिस्पंद से पैदा नहीं होती है फिर भी 
वह निकलती शरीर ही से है# । और शरीर भी इन्द्रीय है 
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इसलिये उस में कुछ करण पाटव शब्द बाघा नहीं देता । अगर 
विद्या नन्द को करण पाटव शब्द से सर्वत्र के तालु ऑष्ठादिका 
प्रयोग ही अभीष्ठ होता तो वे श्लोक बातिक में ऐसा 
नहीं लिखते -- 


“नहि सयज्ञस्थ शब्दोच्चारण रसन ब्यापारोस्ति 
(द्वित्तीयोष्याय सूत्र १६ की ब्याख्या] 


इसमे स्पष्ट ही यह लिखा है कि सर्वज्ञ के शब्द उच्चारण 
करने में जिह्मा का प्रयोग नहीं होता है। अकलंक देव ने राज 
वातिक में भी इस स्थान में ऐसा ही ध्वनित किया है। 


बहुत से लोगों को ऐसी धारणा है कि भगवान्‌ को 
निरक्षरों ध्वनि का अनेक भाषा रूप साक्षरी होना देव कृत है । 
यह धारणा ठीक नहीं है। आदि पुराण में इसका निराकरण 
करते हुए आचार्य जिनसेन लिखते हैं कि “भगवान की ध्वनि 
को देव कृत कहना भिथ्या है। देव कृत मानने से आप्त का 
कुछ भी गुण नहीं रहता। और जबकि अनेक भाषा रूप 
हो जाने का उसका स्वभाव है तो साक्षरी भी वह हो ही जावेगी 
तब देव कृत मानने की जरूरत ही क्‍या है ? और यदि साक्षरी 
वह नहीं मानी जावेगी तो बिना अक्षरों के संसार में अर्थ का 
बोध हो भी कैसे सकता है ? तथा बिना अर्थ बोध के देव भी 





में डिव्यध्वनि का वर्णन करते हुए उसे भगवानुके सब शरीरसे पैदा होने 
वाली लिखा है, क्न्तु ऊपर दिये हुये आदि पुराण के उद्धरण में उसका 
मुख से निकलना बताया है इम दोनों कथनों से णह फलिताथ निकलता 
है कि ध्वनि सब शरीर से पंदा होकर मुखमार्ग से बाहर निकलती है। 


छध्छ |] [ + जेत निबन्ध रत्नावली भाग २ 


उसे कैसे साक्षरौ बना सकेगे ?” आदि पुराण का यह वक्तव्य 
उसके इस श्लोक में हैं-- 


देव कृतोध्बनिरित्यसदेतद्देव, 
गुणस्य तथा विहृति: स्थात्‌ । 
साक्षर एबच वर्ण समूहान्नंव, 
बिनार्थ सतिजंगति त्यात्‌ ध७रा। 
[पर्व॑ २३] 


अब रही यह बात कि देवकृृत अतिशयोंमें जो 'अद्धं मागधी 
भाषा का होना अतिशय है वह फिर क्‍या ? नीचे हम इसी पर 
विचार करते हैं । 


चौंतीस अतिशय और अष्टप्रातिहाय में वाणी का प्रसंग 
तीन दफे आया है । एक जन्म कृत अतिशयों में, दूसरा देवकृत 
अतिशयों में और तीसरा अष्ट प्रातिहार्यों मे । भ्रहस्थावस्था में 
प्रिय हित-वचन का बोलना यह जन्म कृत अतिशयों में है । ऊपर 
अनेक ग्रन्थ प्रमाणी से जो दिव्य ध्वनि का विवेचन किया गया 
है वह प्राति हाये में समझना चाहिये । देवकृत अतिशयों में जो 
'अद्ध मागधी भाषा के है” उसका मतलब कुछ गौर है। और 
वह यह है कि देव प्रताप से समवशरणवर्ती जीवों की योग्यता 
मागधी भाषा को बोलने और समझने की ही जाती है। बस 
यही देवकृत अतिशय है। यह बात जिनसेन कृत आदिपुराण में 
निम्न पद्च में कही है-- 


अद्ध सागधिकाकारभाषा परिणता खिले। 
ल्लिजगज्जनता मेंत्री संपादन गुणादभुत ॥२४०७ 
फिवे ३५] 
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अर्थ-सब की भाषा अर्डमागधी रूप होना और तीन 
जगतु की जनता में मिश्रता का होना । (इस प्रकार इस श्लोक 
में ये दो देवक्ृत अंतिशय बतलाये हैं) 


दश भक्ति पाठ में नंदीश्वर भक्ति के श्लोक “सार्वार्द 
भागधीया"“” की संस्कृत टीका में प्रभाचन्द्र भी कुछ ऐसा ही 
लिखते हैं ।यथा-- 


“सर्वेभ्यों हिता सार्वा सा चासौ अधे मागधीया च। 
अद्ञभगवद्भा षाया मगध देश भाषात्मकं अरद्धं च सर्वे भाषा- 
त्मक॑ । कथमेव देवोपनोतत्व॑ तदतिशयस्थेति चेत्‌ मागध देव 
सन्निधाने तथा परिणतया भाषयां सकल जनाना भाषण 
सामथ्यं संभवात्‌। अथवा समवसरण भूमौ योजन मात्र मेत्र 
भगवद्भाषयो व्याप्तं, परतो मगध देवे स्तदृभाषाया अद्ध मागध 
भाण्या संस्कृत भाषया चर॒ प्रवत्यंते । न केवल भाषा मैरी च 
प्रीतिश्च, कथंभूता सर्वे जनता चिथया स्बेजनानां सप्ूहः से 
जनता सा विषयों यस्या सा ताहशी भापा मंत्र च भवति। 
'सर्वेहि जनानां समूहा: मार्गंध प्रोतिकर देवातिशयव शान्मागध 
भाषया भाषतेञन्योन्य मित्रतया च वत्तंते इति द्ववतिशयो ।” 


अथे -सब जीवों की हितकारी, भगवान्‌ की दिव्य ध्वनि 
को आधा भाग मगध देश को भाषा रूप होना और आधा भाग 
सब भाषा रूप होना यह “सर्वार्ड मागधी भाषा” का अक्षरा 
हुआ । इस पर प्रश्न कि यह अतिशय देवोपनीत केसे ? उत्तर- 
सागध देव की निकटता से उस प्रकार परिणत हुई मागध भाषा 
में सब जनों के बोलने को सामथ्यं हो जाती है जिससे वह 
देबोपनीत कहलाती है। अथवा समवसरण भूमि में भगवान की 
भाषा एक योजन मात्र ही रहती है। आगे मगध देव उस भाषा 


भुष्द | [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


के अड भाग को मगध भाषा और संस्कृत भाषा (?) में प्रवर्ता 
देते हैं। न केवल भाषा ही बल्कि प्रीति भी वे सवंजन समूह में 
पेदा कर देते हैं। अर्थात सब जनता मागध देव के प्रताप से 
मागध भाषा में बोलते हैं और प्रीतिकर देव के प्रताप से आपस 
में मित्रता से रहते हैं। ये तो देव कृत अतिशय हुये । 


इन उद्धरणों से यह प्रकट है कि भगवान की ध्वनि का 
सर्व भाषा रूप होना देवकत नहीं है किन्तु दिव्यध्वनिका वह खास 
स्वभाव है। जिसे समंतभद्र जैसे प्रभावशाली आचाय॑ भी 
स्वीकार करते हैं। जिसका उल्लेख इप्त लेख में ऊपर किया जा 
चुका है । 

जेसे हम लोगों की अपेक्षा अर्हत की ज्ञान आदि आंतरिक 
शक्तियां अलौकिक होती है। तेसे ही उनकी वाह्य अवस्था में 
भी हम से विशेषता होजाती है। भीतरी शक्तियां परिपूर्ण प्रकट 
हांजाने के कारण अहूँत का प्रभाव इतना लोकोत्तर बन जाता 
है कि उसे देखकर साधारण लोग आश्चयं करने लग जाते हैं । 
गहन बात को समझने के लिये बुद्धि भी गहन चाहिये। यही 
कारण है जो समंतभद्रादि जेसे विशाल प्रतिमाधारी आचाये 
अतिशयों को अक्षरशः मानते हैं किन्तु आज कल के ज्ञान 
लवदुविदग्ध पुरुष उनके मानने में हिचकिचाहट करते हैं । उन्हें 
समझना चाहिये कि योग की अचित्य महिमा है। फिर अहँत तो 
परम योगी हैं उनकी लोकोत्तर विभुति में तो संदेह क कोई 
स्थान ही नहीं रहता । आदि पुराण में भी कहा है कि-- 


महीयसामचित्या हि योगजाः शक्ति संपद: ॥८४ 
[पर्व २४] 
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महा पुरुषों की योग से उत्पन्न शक्ति संपदायें 
अचित्य होती हैं । 
सं० नोट- कटारियाजी के लेख विद्धत्ता पूर्ण एवं नई 
खोज को लिए हुये होते हैं। यह लेख भी बहुत ही परिश्रम के 
साथ त्रिखा गया है। पाठकों को इसमें कुछ नचीनता मालूम 
होगी । फिर भी अभी यह विषय विशेष स्पष्ट होना चाहिये, 
जिससे श्रद्धा के सिवाय सर्वे साधारण विद्वानों की बुद्धि में भी 
यह बात आस्रके । विद्वान लेखक ने आदि पुराण पर्व २३ का ७३ 
थां श्लोक देकर जो शंका समाधान किया है बह बहुत अस्पष्ट 
प्रतीत होता है। आशा है कि कटारियाजी इस विषय की और 
भी अधिक विस्तार से लिखकर स्पष्ट करेगे । 





डेट 
जन कर्म सिद्धांत 


एक मुमुक्षु प्राणी के सामने ४ प्रश्व उपस्थित होते हैं-- 
१. संसार क्या है? २. संसारके कारण क्या हैं? ३. मोक्ष क्‍या है? 
४. मोक्ष के क्या कारण है? इन्हीं चारों प्रश्नों के समाधान में ७ 
तत्व छिपे हुए हैं और उन्हीं के साथ कर्म सिद्धांत भी । चैतन- 
अचेतन पदार्थों से भरा हुआ जो स्थान है वह संसार है। इस 
प्रथम प्रश्न के उत्तर में २ तत्व आते हैं- जीव और अजीब । 
चतुरगंतिरूप दुःखमय संसार में यह जीव कर्मो के फल से 
परिभ्रमण किया करता है और जब तक कमें आ-आकार जीव 
के बंधते रहते हैं तब तक जीवका संसारसे छूटना नहीं हो सकता 
हे । इस दूसरे प्रश्न के उत्तर में आसत्रव और बंध ये दो तत्व आ 
जाते हैं। सब कर्मो के बन्धन से छूट जाना इसका नाम मोक्ष 
है । इस तीसरे प्रश्न के उत्तर में मोक्षतत्व आ जाता है। नवीन 
कर्मो का बन्ध नहीं होने देना और पुराने बंधे कर्मो को खिपा 
देना ये दो बातें मोक्ष की कारण हूँ, इस चौथे प्रश्न के उत्तर में 
संबवर और निजरा ये दो तत्व आ जाते हैं। इस प्रकार चारों 
प्रश्नों के समाधान में जीव, अजीव, आख्रव, बंध, संबर, निर्जरा 
गौर मोक्ष इन ७ तत्वों की उपलब्धि होती है। इन्हीं सत्यार्थ 
७ तत्वों के श्रद्धान करने को जेनधर्म में सम्यग्द्शन(यथार्थ हृष्टि) 
कहा है| यही मोक्ष महल की प्रथम सीढ़ी है। 
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उत्तर: उन्हीं आचार्य उमास्वामी ने “परं परं सूक्ष्म 
इस सूत्र ढ्वारा कामंण शरीर को अन्य सब शरीरों से सुक्ष्म भी 
लिखा है। इस प्रकार आचाये श्री ने दोनों कथन करके यह 
अभिप्राय प्रकट किया है कि कार्मण शरीर का गठन ऐसा ठोस 
है कि उसकी प्रदेश संख्या अन्य शरीरों से अनन्तगुणी होते भी 
वह अन्य शरीरों जैसा स्थुल नहीं है | जैसे रुई का ढेर और 
लोहे का गोला । लेकिन इसका अर्थ यह भी नहीं है कि का्मंण 
शरीर जब इतना ठोस है तो उसकी गति अन्य पौदुगलिक 
पदार्थों से रुक जाती होंगी ? उसकी बनावट ही कुछ ऐसी जाति 
के परमाणुओं से होतो है जिससे वह वज्भपटलादि में भी प्रवेश 
कर जाता है। जैसे अग्नि लोहे मे प्रवेश कर जाती है । 


इन सभी शरीरों में से एक कार्मण शरीर ही ऐसा है 
जिसके सहयोग से यह जोब अनेक योनियों में जन्म ले-लेकर 
नाना प्रकार की चेष्टायें करता रहता है। यही वह कर्म पिण्ड 
है जो इस जीव के लिए ससार का बीज भूत है और विविध 
अनर्थ परम्णराओं का कारण बना हुआ है। जैसे रेशम का कोट 
अपने ही मुह से रेशम के तार निकाल-निकाल कर आप ही 
उनसे लिपटता रहता है । इसी तरह यह जीच स्वयं ही राग- 
छं षादि कलुषित भाव कर-करके आप ही इन दुखदायी कर्मो से 
बन्धता रहता है। कर्मो का बध इस जीव के किस त्तरह हो 
जाता है | इसके लिये शास्त्र वाक्य ऐसा है-- 


जीवकतं परिणाम निमित्तमात्रं प्रपद्य पुनरन्ये। 
स्वयभेव परिणमंते5त्र पुरुगला: कर्मभाबेन ॥ 


अर्थ : जीव के किये हुए परिणामों को निमित्त बना कर 
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पुदूगल को वर्गगायें स्वयं ही कमंरूप से परिणम जाती हैं। 

मतलब यह है कि कार्मण वर्गणा यह एक पुद्गल स्कन्ध 
की जाति विशेष है जो सारे लोक में व्याप्त है जहां भी जीव 
के राग, द्व ष, काम, क्रोध, लोभ मोहादिभाव पंदा हुए कि वह 
कमंरूप बनकर आत्मा के प्रदेशों के साथ मिल जाती है। इसे 
ही जेनधरमम में कम बन्ध होना बताया है। वे ही बंधे हुए कर्म 
अपने उदयकाल मे इस जीव को अच्छा-बुरा फल देते हैं और 
इसे संसार में रुलाते हैं। ज॑ंसे अग्नि से तप्त लोहे का गोला 
पानी मे डालने से पानी को अपनी तरफ खींचता है । उसी तरह 
कषाय भावों से ग्रसित आत्मा कर्म वर्गंणाओं को अपनी ओर 
खींचकर उनसे आप चिपट जाताहै । जैसे पी हुई मदिरा कुछदेर 
बाद अपना असर पैदा करके पीने वाले को बावला बना देतीहै । 
उसी तरह बांधे हुए कम कालांतर में जब अपना फल देते हैं 
तो उससे जीव सुखी, दुखी, रोगी, निरोगी, सबल, निरबंल, 
घनी, निर्धन आदि अनेक अवस्थाओं को प्राप्त हो जाते हैं । इस 
प्रकार जनधम में जीवों की विचित्रता के कारण उनके अपने 
बाँधे हुए कर्म माने गये हैं। जेसे बीज के बिना धान्य नहीं होते, 
बसे ही कर्मो के बिना जीवों की नाना प्रकार की अवस्थायें नहीं 
हो सकती हैं । कर्मो के अस्तित्व की सिद्धि के लिये यह एक 
ढ्रेतु है। अन्यथा कर्म इतने सृक्ष्म हैं कि हम छद्मस्थ उनका 
कदापि प्रत्यक्ष नहीं कर सकते है। जिस प्रकार पुद्गल के 
परमाणु हमारे इन्द्रियगोचर नहीं हैं परन्तु उनसे बने स्कन्ध को 
देखकर हमें परमाणु का अस्तित्व मानना पड़ता है। उसी तरह 
कर्मों के शुभाशुभ फल को प्रत्यक्ष देखकर परोक्षभूत कर्मो का 
अस्तित्व भी मानना होगा। 


प्रश्न : पृष्पमाला, चन्दन, स्त्री आदि प्रत्यक्ष सुख के 
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कारण हैं और सर्प, कंटक, विषादि प्रत्यक्ष दुःख के कारण हैं। 
इन प्रत्यक्ष हेतुओं को छोड़कर सुख-दु:ख के परोक्ष कारण कर्मों 
को क्‍यों माना जावे । 


उत्तर : पृष्पमाला आदि एकांतत्तः सभी जीवों को सुख 
के कारण नहीं होते हैं। शोकाकुलित जीवों को ये ही चीजें दुःख 
की कारण भी देखी जाती हैं । इसी तरह विषादि भी सभी को 
दुःख का कारण नहीं होते हैं। किन्ही-किन्हीं रोगियों को विष 
का सेवन आरोग्यप्रद होकर सुख का कारण भी हो जाता है। 
खादी का बना मोटा चादर गरीब के वास्ते हष॑ का कारण 
होता है वही शालदुशाला ओढने वाले राजपुत्र के लिये विषाद 
का कारण बन जाता है। इस प्रकार समान सामग्री हो तो भो 
सबको समान सुख-दुःख नही होते है। इस त्तरतमता को देखने 
से यही निश्चय होता है कि सुख-दुःख के होने में पृष्पकटकादि 
से भिन्‍न कोई अन्य हो अहृष्ट कारण हैं और बे अरृष्ट कारण 
कर्भ ही हो सकते हैं। 


प्रश्न : कोई आदमी बुरा काम करता है उसका फल 
राजा देता है । इस प्रत्यक्ष फलदान को छोड़ कर उसका फल 
परोक्ष कर्मो के द्वारा दिया जाना क्‍यों माना जाने ? 


उत्तर : राजा अगर दण्ड देगा तो प्रगट पापों का देगा । 
शुप्त पापों का जिन्हें राजा जानता ही नहीं उनका फल कौन 
देगा ? और मानसिक पाप तो सदा ही अप्रगट हैं उनका फल 
भी जीव को कंसे मिलेगा ? तथा दया, दान, ध्यान आदि उत्तम 
कार्यों का फल भी जीव को कौन देगा ? एक मनुष्य अनेक हत्या 
करे तो राजा उसे प्राणदण्ड देता है, किन्तु इससे तो हत्या 
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करने वाले को एक ही ह॒त्या का दण्ड मिलता है बाकी ह॒त्याओं 
का दण्ड कंसे मिलिगा ? अतः मानना पड़ेगा कि बाकी का दण्ड 
नरकगति के रूप में कर्मों से ही मिलता है । 


कर्मों को सिद्धि के लिये दूसरा हेतु यह है कि जेसे चेतन 
की की हुई कृषि आदि क्रियाओं का फल धान्यादि की प्राप्ति 
है। जो भी चेतन की की हुई क्रिया होगी उसका कोई-न*कोई 
फल जरूर होगा । उसी तरह चेतन द्वारा की हुई हिसा आदि 
पाप क्रियाओं या दया, दान आदि क्रियाओं का फल भी जरूर 
होना चाहिये वह फल शुभाशुभ कर्मो का जीव के बन्ध मानने 
पर ही बन सकेगा। 


प्रश्न : जैसे कृषि क्रिया का प्रत्यक्ष फल धान्य प्राप्ति है। 
उसी तरह हिसा असत्य आदि का प्रत्यक्ष फल शन्नुता अविश्वास 
आदि है और दया, दान आदि का प्रत्यक्ष फल मन प्रसन्नता 
यश प्राप्ति आदि है। इस प्रकार क्रियाओं का फल हम भी 
मानते हैं। इन दृष्टफलों को छोड़कर अदृष्टफल कर्म बन्ध क्‍यों 
माना जावे ? 


उत्तर : जीवकृत सभी क्रियाओं के दृष्टफल और 
अहृष्टफल दोनों फल होते हैं। कृषि आदि सावश्य क्रियाओं का 
धान्‍्यादि यह दृष्टफल है और पापकर्म का बन्ध होना यह 
अहृष्ठफल है | इसी तरह दानादि का यश प्राप्ति आदि दृष्टफल 
है और पृण्यक्म का बन्ध होना अदृष्टफल है। यदि कृषि आदि 
सावद्य क्रियाओं का धान्य प्राप्ति आदि दृष्टफल ही माना जावे, 
अद्ृष्टफल पाप बन्ध नहीं माना जावे तो सादद्य आरम्भ करने 
वाले सभी जीवों को मोक्ष हो जायेगा और यह संसार जीवों से 
शून्य हो जायेगा। 
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अनन्त जीवों से व्याप्त यह संसार अनादि काल से चला 
आ रहा है ओर आगे अनन्तकाल तक चलता रहेगा । इस संसार 
में रहने वाले जीवों में कोई सुखी है, कोई दु:खी है, कोई नर है, 
कोई मादा है, कोई सबल है, कोई निरबंल है, कोई बुद्धिमान है, 
कोई मू्खे है, कोई कुरूप है, कोई सुरूप है इत्यादि जीवों की 
नाना प्रकारकी अवस्थायें जो देखी जात्ती हैं उनका कारण जीव के 
किए हुए शुभाशुभ कर्मोके सिवाय और कुछ नहींहै । जब यह प्राणी 
अपने मन वचन काय से अच्छे-बुरे काम करता है तब आत्मा में 
कुछ हरकत पंदा होतती है उस हरकत से सूक्ष्म पुद्गल के अंश 
आत्मा से सम्बन्ध कर लेते हैं इनको ही जैनधर्म मे कर्म बताया 
है। इन्हीं शुभाशुभ कर्मो के फल से जीव की अच्छी-बुरी अनेक 
दशायें होती हैं । कुछ लोग इनका कारण ईश्वर को ठहराते हैं । 
पर यह ठीक नहीं है । अव्वल तो ईश्वर को सृष्टि रचने की 
जरूरत ही क्‍यों हुई ? न रचने पर उसकी कौन सी हानि हुई 
यी ? और रची भी तो किसी को सुखी, किसी को दुखी आदि 
क्यों बनाया ? यदि कहो कि जीव जो अच्छे बुरे काम करता है 
उनका वसा ही अच्छा-बुरा फल ईश्वर देता है। उसी से जीवों 
को ये विविध प्रकार की अवस्थायें देखने में आती हैं- तो ऐसा 
कहता भी टीक नहीं हैं। क्योंकि जब ईश्वर स्वयं बुद्ध, सर्वेज्ञ, 
सर्वश क्तिमान है तो जीवों को पहिले पापकर्म करने ही क्यों देता 
है। जिससे आगे चलकर उसे उन पापियों को फल देने की 
नौबत आवे। हाकिभ के सामने अपराध करे तब तो उसे 
हाकिम मना करे नही और अपराध हो चुकने के बाद उसे दण्ड 
देवे, हाकिम का ऐवा करना योग्य नहीं है। इसके अलावा हम 
पूछते हैं कि- ईश्वर समस्त सृष्टि में व्यापक है तो व्यापक में 
क्रिया नहीं हो सकती है। देश से देशान्तर होने को क्रिया कहते 
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हैं । व्यापक में यह क्रिया असम्भव है । क्योंकि व्यापक सर्वक्षेत्र 
में व्याप्त है इसमें कोई भी क्षेत्र अवशेष नहीं रहता है जिसमे 
क्रिया हो सके । क्रिया के बिना सृष्टि की रचना नहीं हो सकती 
है। अव्यापक मानें तो सर्वेक्षेत्र की क्रियायें नहीं हो सकेंगी । जो 
ईश्वर को अशरीरी मानें तो अमूर्तिक से मूतिमान का नहीं हो 
सकते हैं वर्ना अमूुर्ते आकाश से घूत॑ पदार्थ उल्पनन होने लगेंगे । 
तब असतु से सत्‌ पदार्थ की उत्पत्ति हो जायेगी। जो ईश्वर को 
शरीर सहित मान लिया जाये तो ईश्वर सब को दिखना 
चाहिए और उसे निरन्जन नहीं कहना चाहिए ! जो ईश्वर को 
सर्वशक्तिमान मानें तो सबको सुखी व सुन्दर बनाना चाहिए। 
यदि कहोकि बुरे काम करने वालोंको बुरा वनायै तो कर्म बलवान 
हुए, ईश्वर को सर्वे शक्तिमान मानना नहीं ही सकेगा। सर्व 
शक्तिमान नहीं मानने से समस्त सृष्टि की रचना उससे नहीं 
हो सकती है और सब काभ उसी के लिये होते हैं तो वेश्या 
चोर उसने क्यों बनाये जिससे पापाचरण करना पड़े ? सृष्टि 
बनाने के प्रथम संसार में कुछ पदार्थ थे या नहीं ? जो पदार्थ 
थे तो ईश्वर ने क्या बनाया? जो पदार्थ नहीं थे तो बिना पदार्थों 
के सृष्टि कैसे बनाई? बिना बनाये कुछ नहीं होता तो ईश्वर को 
स्वयं बना हुआ मानें तो सृष्टि को भी स्वयं बनी हुई क्‍यों न 
मानें ? सभी काम ईश्वरकृत्त मानें तो प्रत्यक्ष का लोप होगा 
क्योंकि प्रत्यक्ष में घटपट गृहादिक मनृष्यक्ृत देखे जाते हैं। सभी 
काम ईश्वरक्ृत मानने से जीवों के पृषण्यपाप सब निरथ्क हो 
जायेंगे। नतो किसी को हिंसा आदि पाप कार्यों का फल 
मिलेगा और न किसी को जप, तप, दया आदि पुण्य कार्यों का 
फल मिलेगा | क्योंकि ये तो जीवों ने किये ही नहीं, यदि ईश्वर 
ने किये हैं तो इनका फल जीवों को मिलना क्‍यों चाहिए ? तब 
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निशंक हो प्राणी पाप करेंगे और पुण्य कार्यो से विसुख रहेंगे । 


इस प्रकार ईश्वर को कर्ता मानने में इस तरह के अन्य 
भी अनेक विवाद खड़े होते हैं। किसी कर्म का फल हमें तुरन्त 
पल जाता है फिसी का कुछ माह बाद मिलता है किसी का 
कुठ वर्ष बाद मिलना है और किसी का जन्मांतर में मिलता है। 
इसका क्या कारण है ? कर्मों के फल के भोगने में समय की यह 
तविषमता क्यों देखो जाती है ? ईश्वरवादियों की ओर से इसका 
ईएवबरेच्छा के सिवाय कोई सन्तोषकारक समाधान नहीं मिलता । 
किन्तु कर्मों में ही फलदान की शक्ति मानने वाला कमेंवादी 
जनसिद्धांत उचत प्रश्नों का बुद्धिग्म्य समावान करता है । 


जैन शास्त्रों का कहना है कि बाईस भेद स्कन्ध के 
और एक भेद अणु का इस प्रकार पृदूगल के कुल २३ भेद होते 
हैं। इन्हीं को २३ वर्गणाये कहते है | इनमें से १८ वर्गेणाओं का 
जीव से कुछ सम्बन्ध नहीं है और ५ बरगंणाओं को जीव ग्रहण 
करता है। उनके नासआहार वर्मणा, तेजस वर्गणा, भाषा 
मनोवबगंणा और कार्मणवर्म णा है। आहारवर्गंणा से औदारिक, 
वेक्रियिक और आहारक य दीन शरीर और श्वासोज्छवास 
चनते हैं। तेजस वर्गंणा से तेजस शरीर बनता है। भाषावर्गणा 
से शब्द बनते हैं मनोवर्गंणा से द्रव्य मन बनता है जिसके द्वारा 
यह जीव हित-अहिंत का विचार करता है और कार्मणवर्गणा 
से ज्ञानावरणादिक अष्ट कर्म बन्ते है। जिन कर्मों के निमित्त 
से यह जीव चतुरगंतिरूप संसार में भ्रमण करता हुआ नाना 
प्रकार के दु.ख उठाता है और जिनके क्षय होने से यह जीव 
संसार से छूटकर मोक्षपद को पाता है। इन ज्ञानावरणादि 
अष्टकर्मों के पिंड को ही कार्मण शरीर कहते हैं। इस प्रकार 
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इस जीव के औदारिक (मनुष्य तिय॑चों का शरीर) वेक्रियिक 
दिव नारकियों का शरीर) आहारक तैजस (मृतक और 
जीवित शरीर में जो कांति का भेद है वह तेजस शरीरक्ृत है । 
मृत्यु होते पर तेजस शरीर जीव के साथ चला नाता है। ) 
और कामंण ये ५ शरीर हैं। इनमें से कामंण शरीर को कम 
और शेष शरीरों को नो कर्म कहते हैं) जीव ओर कर्मा के बन्ध 
को करममंबन्ध कहते हैं तथा जीव और अन्य शरीरों के बन्ध को 
नोकमंबन्ध कहते हैं। भवांतर में जाने वाला जीव पूर्व शरीर 
को छोड़े बाद जब तक नया शरीर ग्रहण नही करता है तब तक 
के अन्तराल में उसके तेजस और कामंण ये दो सूक्ष्म शरीर 
साथ में रहते हैं। इस अन्तराल का काल जेनागम में बहुत ही 
थोड़ा तीन समय मात्र अधिक से अधिक बताया है। अन्तराल में 
यह कार्मण शरीरही उसे किसी नियत स्थान पर से जाकर नया 
शरीर ग्रहण कराता है। उक्त तेजस और कार्मण शरीर संसार 
दशा में सदा इस जीव के साथ रहते हैं। जब यह जीव भवांतर 
में जाकर नया शरीर ग्रहण करता है। तब सदा साथ रहने 
वाले दो शरीर और एक नया प्राप्त शरोर इस प्रकार जीव के 
कुल तोन शरीर हो जाते हैं। जिस प्रकार दूध में जल, मिश्री 
आदि घुल मिल जाते है। उसी प्रकार इन तीनों शरीरो का 
आत्मा के साथ मिश्रण हो जाता है। सदा साथ रहने वाले 
तेजस और कार्मण ये दो शरीर इतने मृक्ष्म हैं कि वे हमारे कभी 
इन्द्रियगोचर नहीं हो सकते है। 

प्रश्न: अनन्तभुणे परे” इस सूत्र के द्वारा सूत्रकार 
उमास्वामी ने औदारिकादि शरीरों से कार्मंण शरीर के परमाणु 
अनन्तगुणे अधिक लिखे हूँ। इससे तो कार्मण शरीर अन्य सब्र 
शरीरों से बड़ा होना च,हिये । 
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प्रएन : कृषि आदि क्रियायें धान्यादि प्राप्ति की इच्छा 
से की जाती हैं। करने वाला पाप कमाने के अभिप्राय से उन्हें 
नहीं करता है। तब कर्ता को पाप का बन्ध भी क्‍यों 
माना जाने ? 


उत्तर : जैसे किसान गेहूं का बीज बोता है। उनके साथ 
भूल से कोंदू का कोई बीज बोने में आ जाये त्तो उस कोंदू के 
बीज से कोंदू ही पंदा होगी । नहीं चाहने से उससे गेहूं पैदा नहीं 
हो सकते हैं। उसी तरह कृषि आदि क्रियाओं का अदृष्टफल 
पाप कर्मो का बंध नहीं चाहते भी पाप बंध होगा ही । जगत में 
दुःखी जीव बहुत हैं और सुखी जीव थोड़े हैं । इसका भी कारण 
यही है कि-जगत में पाप कार्यों के करने वाले बहुत जीव हैं और 
'पुए्य कार्यो -के करने वाले थोड़े जीव हैं अगर क्रषि आदि 
सावद्ारंभ का अहृष्ट-फल पाप बंध नहीं होता तो जगत में 
प्रचुर मात्रा में दुखी जीव दिखाई नहीं देते। दूसरी बात यह 
है कि-समान साधनों के होते हुए भी कृषि व्यापार आदि 
करने वालों में समान फल की प्राप्ति नहीं देखो जाती है। 
इसका कारण भी जीवों का अदृष्टफल पुण्य-पाप ही भाना 
जावेगा । कारण के बिना काय नहीं होता है, यह नियम है। 
जैसे परमाणुओं से घट बनता है। यहाँ घट कार्य है, परमाणु 
कारण हैं। उसी तरह हृष्टफल में तरतमता देखी जाती है 
वह भी कार्य है उस का कारण भी पुण्य-पाप ही मानना पड़ेगा। 


कर्मो की सिद्धि के लिये तीसरा हेतु यह है कि संसारी 
जीवों की गमनादि क्रियायें बिना शरीर के नहीं हो सकती हैं । 
जब कोई संसारी जीव पूर्व पर्याय को छोड़कर अगली पर्याय में 
जावेगा तब पहिले का स्थुल शरीर तो छूट जायेगा और अगला 
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स्थूल शरीर अभी प्राप्त नहीं हुआ। अन्तराल में (विग्रह गति 
में) उस जीव के अगर सूक्ष्म का्मंण शरीर भी नहीं माना 
जावेगा तो उसके गमन का अन्य क्या कारण होगा ? विग्रहगति 
में यदि आत्मा को बिल्कुल अशरीरी मान लिया जावे और 
अशरीरी होकर भी किसी लय्रे शरीर में जन्म लेना मान लिया 
जाबे तब तो मुक्त जीवों का भी पुनः शरीर ग्रहण करने का 
प्रसंग आ उपस्थित होगा । 


कर्मों की सिद्धि के लिए चौथा हेतु यह है कि-जीवों के 
जो राग द्व षादि भाव पंदा होते हैं वे भाव आत्मा के निज भाव 
तो हैं नहीं क्योंकि उन्हें निज भाव मानने पर सिद्धों के भी उन्हें 
मानने पड़ेंगे । परन्तु सिद्धों के के हैं नहीं और यदि इन भावों 
को जीव के न मानकर करों के मानें तो कर्म पुदुगल हैं। 
अचेतन के द्वारा द षादि भावों का होना सम्मव नहीं है। जैसे 
उत्तन्‍्न हुई संतान न अकेली माता की है और न अम्ले पिता की 
किन्तु दोनों ही के संयोग से उत्पन्न हुई मानी जानी चाहिए । 
जीव की इस वेभाबिक परिणति से भी जीव के साथ होने वाला 
कम बंध होता है | जैसे हल्दी और चूने के मेल से एक तीसरा 
ही विलक्षण लाल रंग पैदा होता है । इस लाल रंग में न हल्दी 
का पता लगता है और न चूने का । किसी ने कहा है- 


हरवी ने जरदी तजो चूना तज्यों सफेद ॥ 
दोऊ मिल एकहि भये रह्यो न काहू भेद ॥ 


उसी तरह अरूपी जीव के साथ रूपी कर्म पुद्गलों का 
मेल होकर एक ऐसी तीसरी बिलक्षण दशा पेदा हो जाती है 
जिसे हम जीव की वेभाविक अवस्था के नाम से पुकारते हैं। 
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इस अवस्था में न तो जीव के असली रूप का पता पड़ता है 
और न पुद्गल के असली रूप का । 


कमें और आत्मा का मेल कुछ ऐसे ढंग का समझना 
चाहिए कि-- दोनों एक दूसरे में मिलकर एकस्थानीय बन जाते 
हैं। फिर भी दोनों का अपना-अपना स्वरूप अलग-अलग रहता 
है।न तो चेतन आत्मा पौद्गलिक कर्मों के मेल से अचेतन 
बनता है और न अचेतन कर्म चेतन बनता है। जैसे सुवर्ण और 
चाँदी को मिला देने से दोनों एकमेक हो जाते हैं । तथापि दोनों 
धातुओं का अपना-अपना ग्रुण अपने ही साथ रहता है- गुण एक 
दूसरे में नहीं मिलते हैं। इसीलिए जब स्यारगर से उनका शोधन 
कराया जाता है तो वे दोनों धातुर्यें अलग-अलग हो जाती है । 
उसी तरह आत्मा का भी जब तपस्या के द्वारा शोधन होता है 
तब आत्मा और कर्म दोनों अलग-अलग हो जाते हैं। फर्क 
टतना ही है कि शोधे हुए सोने में कोई चाहे तो फिर भी चाँदी 
का मेल किया जा सकता है। किन्तु शुद्ध आत्मा में पुनः कर्मों 
का मेल नहीं हो सकता है । इस फर्क का भी कारण यह है कि- 
आत्मा के साथ कर्मों का मेल किसी वक्त मे किया हुआ नहीं है 
वह अनादि से चला आ रहा है इसलिए वह मेल एक बार 
पूर्णतया पृथक्‌ हो जाने पर पुनः उनका मेल बनता नहीं है। 
यदि सुवर्ण और चाँदी का मेल भी इसी तरह अनादि का होता 
तो उस मेल के भी पूरे तौर पर फट जाने पर पुनः उनका मेल 
भी नहीं हो सकता था। दो विजातीय द्रव्य जब अनादि से 
मिले हुए चले आते हैं तो उनके पृथक हो जाने पर पुनः वे नहीं 
मिलते हैं। जेसे खान में से निकला हुआ सोना विजातीय द्रव्य 
से मिला हुआ रहता है। एक बार सोने में से उस विजातोय 
द्रव्य के पृर्णतया अलग हो जाने पर फिर सोना उस विजातीय 
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द्रव्य से नहीं मिल सकता है ज॑ंसे “तिलली में तेल” 'हत्यादि 
और भी उदाहरण दिए जा सकते हैं । 


इसी दृष्टान्त के जरिए यह भी सभझ लेना चाहिए कि 
अगर दस तोले सोने में एक तोला चाँदी मिलाई जावे तो इस 
मेल से सोना आसानी से पहिचानने में जा जाता है। किन्तु 
बीस तोले चाँदी में एक तोला सोना मिलाया जावे तो इस भैल" 
में सोने की पहिचान बड़ी मुश्किल से होती है। तथापि उस 
मेल में भी सोना अपने गुण धर्म को नहीं छोड़कर अपने आपकी: 
अलग सत्ता रखता है। उसी प्रकार जब आत्मा हल्के कर्मोदय 
से मनुष्य योनि में जाता है तो वहाँ आत्मा की पहिचान: 
आसानी से हो जाती है। किन्तु जब घोर कर्मोदय से वह निगोद 
में पहुँच जाता है तो वहाँ उसको अक्षर के अनन्तवें भाग मात्र 
ज्ञान रहता है। वहाँ उसकी ऐसी दशा हो जाती है कि-यह 
जीव है कि नहीं यह पहिचानना भी कठिन हो जाता है। इतने, 
पर भी आत्मा अपने गुण धर्म को नहीं छोड़कर बहाँ की अपनी 
अलग सत्ता बनाये रखता है । 


जीव के होने वाले कर्म संयोग की चर्चा से जन शास्त्रों 
का बहुतसा भाग भरा पड़ा है। जैनघम में जीव, अजीव, 
आख्रव, बंध, संवर, निजेरा और मोक्ष ये सात तत्व माने हैं 
तत्वों के ये भेद भी इसी विषय को लेकर हुए हैं। तमाम जैन 
शास्त्र प्रथमानुयोग, करणानुयोग और द्रव्यानुयोग इन चार 
अनुयोगों में बंटे हुए हैं। इन अनुयोगों का भी मुख्य आधार यही 
विषय है । प्रथमानुयोग में जो कथाये लिखी मिलती हैं उनका 
उद्देश्य ही यह बतलाता है कि उनमें से किन-किन ने क्या-क्या 
अच्छे*बुरे काम किये जिनसे कर्मबन्ध होकर उनको भवांतर में 
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बया-क्या अच्छा या बुरा फल मिला | चरणानुयोग में जीवों के 
लिए वे आचार-षिचार बताये गये हैं जिससे जीव कर्मों से 
छुटकारा पा सके । करणानुयोग में कर्मों के अनेक भेद-प्रभेद 
और उनके स्वरूप का विस्तार से बन है। द्रव्यानुयोग में 
जीवादि द्रष्यों का वर्णन है। इस प्रकार यह कर्मसिद्धांत का 
विषय जेन साहित्य में सवेत्र गर्भित है। यह नहीं तो जैनधर्म ही 
नहीं है और तो क्या मोक्ष मार्ग ही इसी चियय पर 
आधारित है। 


प्रश्न : आत्मा के साथ बंधे हुए कर्मो को भी जैन शास्त्रों 
में कामंण शरीर माना है और यह भो कहा है कि वह सदा 
संसारी जोवों के साथ रहता है। तो फिर अन्य औदारिकादि 
शरीरों के धारण करने की जीब को कया आवश्यकता है ? एक 
कार्मेण शरोर ही काफी है। 


उत्तर : सूत्रकार उमास्वामी क्षाचार्य ने “निरुपभोग- 
मंत्यं” इस सूत्र के द्वारा बताया है कि: कामेंण शरीर उपभोग 
रहित है ओर बांधे हुए कर्मो का फल इस जीव को शरीर ग्रदण 
किये बिना नहीं मिल सकता है। क्योंकि इन्द्रियों के इष्ट-अनिष्ट 
विषयों की प्राप्ति से संसारी जीवों को सुख-दुःख का अनुभव 
होता है और इन्द्रियों का आधार शरीर है, इससे यह प्रवशट 
होता है कि : शरीर होने पर हो जीव को कर्मों का फल मिल 
सकता है। माना कि कार्मण भी शरीर है परन्तु उसके अन्य 
शरीरों को तरह द्रव्येन्द्रियं नहीं हैं। इसलिये यह जीव उसके 
द्वारा इन्द्रिय विषय को ग्रहण नहों कर सकता है। ऐसी हालत 
में आत्मा उस कार्मेण शरीर के द्वारा तो कर्मों का फल 
भोग नहीं सकता है इसखिये आत्मा को चार गति के यकेगय 
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अलग-अलग शरीर ग्रहण करके कर्मों का फल भोगना पड़ता है। 


जैसे सीढ़ियों के बिना मकान के ऊपर की छत का 
उपभोग नहीं किया जा सकता उसी प्रकार कार्मण शरीर के 
द्रव्येन्द्रियाँ न होने से अकेले उसके द्वारा भी जीव उपभोग नहीं 
कर सकता । 


प्रश्न : अगर ऐसी बात है तो कार्मण को जीव का शरीर 
ही क्यों माना जावे ? 


उत्तर : उपभोग होना यह हेतु शरीर की सिद्धि के लिये 
नहीं है। अन्यथा तैजस भी शरीर नहीं रहेगा क्योंकि वह भी 
निरुभभोग है । बल्कि तंजस तो कार्मण की तरह आत्म 
परिस्पंदनरूप योग का निमित्त भी नहीं है तब भी वह शरीर 
माना गया है। इससे यही फलितार्थ निकलता है कि- जो 
विजातीय द्रव्य आत्मा में मिलकर एकमेक (एक क्षेत्रावगाही ) 
हो जाता है उसी की गणना यहाँ काय में की गई है। इस 
अपेक्षा कार्मेण को भी जीव का काय कहा जा सकता है । 


प्रश्न: जन शास्त्रों में कम॑ वर्गंणाओं को पौदृगलिक 
माना है। उसी से कार्मण शरीर बनता है। इस मूर्त शरीर के 
साथ आत्मा का बन्ध नहीं हो सकता है । 


उत्तर : स्थूल औदारिक शरीर के साथ आत्मा का 
सम्बन्ध प्रयत्क्ष दिख रहा है तो सुक्ष्म कामंण शरीर के साथ 
होना क्‍यों नहीं माना जावे ? भौर आत्मा का ज्ञानगुण अमृत है 
वह भी मदिरापान से विकृत हो जाता है। तथा ब्राह्मी आदि 
के सेवन से ज्ञानयुण का विकास होता है । इस तरह अमूरे ज्ञान 
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पर मरर्ते पदार्थों का असर होन। भी प्रत्यक्ष है। जब अमूर्त का 
मृत के साथ सम्बन्ध प्रत्यक्ष हमारे सामने है तब परोक्ष सुक्ष्म 
कार्मण शरीर के साथ आत्मा का सम्बन्ध भी क्‍यों नहीं माना 
जा सकता है ? माना कि जोव और कम दोनों विजातोीय हैं 
एक अमूर्त और चेतन है तो दूसरा मृर्ते और अचेतन है। इस 
विजातीय सम्बन्ध से ही तो जीव को अशुद्ध दशा हुई है। ऐसी 
दशा जीव की कभी किसी की हुई नहीं है, वह अनादिकाल से 
चली आ रहौ है। जो दशा अनादि से चली आ रही है। उसमें 
तक नहीं किया जा सकता कि ऐसा विजातीय सम्बन्ध कैसे 
हुआ । जैसे पाषाण के साथ सुबर्ण का संयोग जिसे कनकोपल 
कहते हैं । संयोग भो तो विजातीय ही है | फहाँ सुवर्ण ओर कहाँ 
पाषाण ? पर कया किया जाबे खान में से निकलत्ते वक्त अनादि 
से दोनों का ऐसा हो संयोग है। अगर जन धर्म ऐसा कहता 
होता कि-पहले आत्मा कमे संयोग से रहित था बाद में उसके 
कर्मों का बंध हुआ है तब तो ऐसा तक करना भी वाजिब हो 
सकता है कि-अमूृ्ते का मृर्ते के साथ बन्ध कैसे हुआ ? परन्तु 
जैनधर्म तो जीव और कम के सम्बन्ध को अनादि कहता है। 
वस्तु की जो व्यवस्था बिना किसी के की हुई अनादि से चली 
आ रही है। उसमें तक॑की कोई गरुजाइश ही नहीं है। जंसे 
अनादि से चले आ रहे सुवर्ण और पाषाण के मेल में कोई तक 
करे कि यह विजातीय सम्बन्ध क्यों हुआ ? कैसे हुआ ? ऐसा तक 
निःसार है। उसी तरह जीव और कर्म के सम्बन्ध में तक करना 
निःसार है । 


सूर्तिक औदएरिकादि शरीरों का सम्बन्ध भी आत्मा के 
इसी कारण से होता है कि-सूर्त का्मंण शरीर का सम्बन्ध 
आत्सा के पहिले ही से हो रहा है। अगर कामंण से सम्बन्धित 
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आत्मा पहले से न होता तो औदारिकादि शरीरों का सम्बन्ध 
भी आत्मा के नहीं हो सकता था। मतलब कि मृत कार्मण 
शरीर का सूक्ष्म मिश्रण आत्मा के साथ पहले ही से हो रहा था 
इसी से मू्ते औदारिकादि शरीरों का स्थूल मिश्रण भी उस 
मिश्रण में मिल जाता है। अगर पहले से सूक्ष्म मिश्रण न हुआ 
होता तो बाद में स्थूुल मिश्रण भी नहीं हो सकता था। यह 
स्थूल मिश्रण भी सूक्ष्म कामंण शरीर की सिद्धि में एक हेतु हो 
सकता है। पूर्व में बिना कामंण शरीर के सम्बन्ध के अन्य 
औदारिक शरीरों का सम्बन्ध होना मानने पर भुक्त जौवों के भी 
पुनः शरीर ग्रहण करने का प्रसंग आवेगा। इत्यादि कथन 
आचार्य विद्यानंदि ने तत्वाथंसूत्र के दूसरे अध्याय के “स्वस्थ! 
सूत्र की व्याख्या करते हुए श्लोकवातिक में निम्न शब्दों में 
प्रकट किया है-- 
सर्वस्थानादिसंबंधे. चोक्‍्ते._ तेजसकामंण । 
' 'शरीरांतरसंबंधस्यान्पथानुपपत्तित:, ॥ 


तेजसकामं णभ्यामन्यच्छरी रमौदारिकादि, तत्संबंधो5स्म- 
दादीना तावत्‌ सुप्रसिद्ध एवं स च तंजसकामंणाभ्यां संबंधो5नादि 
संबंधमंतरेण नोपपद्चेते मुक्तस्यापि तत्संबंधप्रयोगातु ।' 


अर्थ-सभी जीवों के तेजसकाम्ंण शरीर अनादिकाल से 
सम्बन्ध रखनेवाले कहे गये हैं। यदि ऐसा न माना जायेगा तो 
अमृत जोव के अन्य भूत और ओऔदारिकादि शरौरों के सम्बन्ध 
की संगति ही नहीं बन सकेगी । तेजस जौर कामंण शरीर से 
जुदे औदारिकादि शरीर हैं । उनका सम्बन्ध हम संसारी जीवों 
के हो रहा है, यह प्रसिद्ध ही है। वह सम्बन्ध तैजसकार्मण के 
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साथ अनादि संबंध माने बिता नहीं बन सकता है । अन्यथा मुक्त 
जीव के भी उन शरीरों का सम्बन्ध प्रयोग हाने लग जावेगा । 


भावाथे -अमूर्त आत्मा का मूत्ते तेजसकामंण शरीरों के 
साथ अनादि से सम्बन्ध चला आा रहा है। इसी से तो हमारी 
जात्मा के साथ औदारिक शरोर का सम्बन्ध प्रत्यक्ष दिख रहा 
है। अन्यथा असूरत का मृत के साथ सम्बन्ध नही हो सकता था । 
यह संसारी जीव औदारिकादि स्थुन शरीरों के साथ बहुत काल 
त्तक रहता है। अकेले सूक्ष्म का्मण जरीर के साथ तो बहुत ही 
कम रहता है। वह भी हर विग्रहगनि में अधिक-से-अधिक तीन 
समय मात्र हो । 


जीव और कर्मोका सम्बन्ध जो अन[दिकाल का कहा जाता 
है वह प्रवाह की अपेक्षा समझना चाहिये | जंसे मनुष्य लोक में 
भनुष्य जन्मते और मरते हैं परन्तु लोक कभी मनुष्यों से शून्य 
नहीं रहा है । यह प्रवाह सदा से चलता आ रहा है। उसी तरह 
आत्मा में पुराने कर्म झडते और नये कम बंधते रहते है। आत्मा 
कभी कमे शून्य नहीं रहा है। यह प्रवाह अनादि से चला आ 
रहा है । जैसे बीजों से वृक्ष पैदा होते हैं और वृक्षों से बीज पैदा 
होते हैं यह परम्परा अनादि से चली आ रही है। न पहले बीज 
हुआ और न पहिले वृक्ष हुआ ! बीज को पहले मानें तो वह 
बिना वृक्ष के कहां से आया और वृक्ष को पहले मानें तो वह भी 
बीज के बिना केसे पेदा हुआ ? इसलिये दोनों को अनादि 
मानने से ही वस्तु व्यवस्था बन सकती है। उसी तरह कर्मों के 
निमित्त से जीव के रागद्वष भाव पंदा हूंते हैं और रागद्व ष से 
पुनः कर्मो का बन्ध होता है यह सिलसिला भी अनादि से चला 
आ रहा है। जीव के न पहले रागढ्व षादि भाव हुए और न 
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पहले कर्म हुए । रागद्रेष को पहले मानें तो बिना कर्मोदय के 
कंसे हुए ? और कर्मो को पहले मानें तो वे भी रागद्व ष के बिना 
जीव के कंसे बन्ध गये ? इसलिए यहां भी दोनों ही को अनादि 
मानने से वस्तु व्यवस्था बन सकेगी । पचास्तिकाय ग्रन्थ में कहा 
है कि-: 


जो पुण सं पारत्यो जोबो 

तत्तो दु होदि परिणामों । 
परिणामादो फम्सं कमभ्मादो 

होदि गदिसु गदो ॥प्रधा 


गदिसधिगदस्स देहो देहादो 
इन्दियाणी जायंते । 
तेहि दु विसयस्गहणं तत्तो 
राग्ो थे बोसो वा ॥१२ढे॥ 


जायदि जीवस्सेयं भावो 

संसारचक्कवालस्मि । 
इति-जिणवरेहि भणिदों अणादि- 

णिधणों सणजिधणों वा ॥१३०॥ 


अर्थ-जो जीव संसार में स्थित है उसके रागद्व ष रूप 
परिणाम होते हैं। उन परिणामों से नये कम बंधते हैं। कर्मो से 
गतियो में जन्म लेना पड़ता है। जन्म लेने से शरीर मिलता है । 
शरीर मे इन्द्रियाँ होती है। इन्द्रियों से यह जीव विषयों को 
ग्रहण करता है। विषयों के ग्रहण करने से इष्ट विषयों में राग- 
भाव व अनिष्ट विषयों में दंषभाव पैदा होता है। इस प्रकार 
संसार चक्र में पड़े हुए जीव के भाषों से कमंबत्ध और कमंबन्ध 
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से रागद्वष रूप भाव होते रहते हैं। यह चक्र अभव्य जीवों 
की अपेक्षा से अनादि अनन्त है और भब्य जीवों की अपेक्षा 
से अनादि शांत है। 


यह जीव स्थूल शरीरों को अनस्तवार ग्रहण कर-कर के 
छोड़ता आया है । परन्तु तब भी यह संसार से नहीं छूट सका 
है । जब तक इसके सूक्ष्म कामंण शरीर लगा हुआ है तब तक 
यह संसार से नहीं छूट सकता है । जेसे जब तक चावल पर से 
छिलका दूर नहीं हो जाता तब तक उसमें अंकुरोत्पत्ति बनी ही 
रहेगी । उसी प्रकार जब तक कर्मझरूप छिलका आत्मा पर बना 
हुआ है तब तक संसाररूप अंकुर भी बना ही रहेगा। भावकर्म 
से द्रब्यकर्म और द्रव्यकर्म से भावकम होता रहता है। पूव्रकर्मो 
के उदयकाल में होने वाले रागढ ष भावों को भावकर्म कहते है 
और रागद्वष से होने बाला कर्म बन्ध द्रव्यकर्म कहलाता है 4 


प्रश्न : पृ संचित्त कर्मो के उदय से रागढ्ग घ भाव होते 
हैं और रागह ष से नये कर्म बंधते हैं यह क्रम बोज वृक्ष की तरह 
अगर अत्तादि से चला आ रहा है तो इसका उच्छेद तो कभी 
होने का नहीं है १ 

उत्तर : आगम वाक्य ऐसा है-- 

बग्धे बीज यथात्ययं प्रादुभव्ति नांकुरः। 

कर्म बोजे तथा दम्धे न रोहति भवांकुरर ॥ 


अर्थ : जैसे चले हुए बीज में बिल्कुल भी अंकुर पंदा नहीं 
हीता है। उसी प्रकार कमेंहपी बीज के जला देने प्र उससे भी 
भ्रवांकुर उत्पन्न नहीं होता है 4 तात्ययं इसका यह हुआ कि-- 
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जैसे किसी एक बीज के किसी वक्त दग्ध कर देने पर उसकी 
आगामी काल में होने वाली बीज वृक्ष की श्रृखला समाप्त हो 
जाती है। उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीव कर्मों के उदयकाल अपने 
विवेक से इष्ट विषयों में आसक्ति भाव भौर अनिष्ट विषयों में 
विषाद भाव नही करता है तब उसके तये कर्मो का बन्ध नहीं 
होने और पुराने कर्मो का उदय हो निर्जर जाने से उसके भी 
फिर भाव कर्मंदद्रव्यकर्म को श्रृखला टूट जाती है। क्योंकि 
केवल पूर्व कर्म के फल का भोगना ही नये कर्मों का बंधक नहीं 
होता किन्तु कर्मो के भोगकाल में जो नुतन रागादि भाव उत्पन्न 
होते हैं, उनसे बन्ध होता है । 


मन, वचन, काय इन तीनों की या इनमें से किसी एक 
की क्रिया से आत्मा में उत्पन्न होने वाली हरकत को जैन दर्शन 
में योग नाम से कहा है (जो ऐसी हरकत नहीं होने देता अर्थात 
जो तीन गुप्तियों का धारी है वह योगी कहलाता है )। इस 
योग के द्वारा कार्मण वर्गंणाओं का आत्मा से सम्बन्ध होने के 
लिये आकर्षण होता है। जिस प्रकार चुम्वक में लोहे को अपनी 
तरफ खींचने का स्वभाव होता है उसी प्रकार संसारी जीव में 
योग के प्रभाव से कार्मण पुदूगलों वो अपनी तरफ खेंचने की 
शक्ति होती है और कार्मण पुदुगलों में संसारी जीव की तरफ 
बिचने का स्वभाव होता है । 


कर्म पुदूगलों का खिच आकर आत्मा से सम्बन्ध करना 
और उनमें स्वभाव का पड़ना यह कार्य योग से होता है। यदि 
वे कर्म पुदूगल किसी के ज्ञान में बाधा डालने वाली क्रिया से 
बिचे हैं तो उनमें ज्ञान के आवरण करने का स्वभाव पड़ेगा और 
यदि रागादि कषायों से खिने हैं तो चारित्र के नष्ट करने 
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का स्वभाव पड़ेगा । इसे ही प्रदेशबंध और प्रकृतिबंध कहते है । 
योग से सिफे इतना हो काम होता है। कर्मों का आत्मा के साथ 
अम्ुक काल तक टिके रहना और अपना फल आत्मा को 
पहुँचाना जिसे कि स्थिति बन्ध और अनुभाग बन्ध कहते हैं यह 
काम अकेले योग का नहीं है, योग के साथ होने वाली कषायों 
का है । कषायों के बिना कर्म परमाणु आत्मा में टिकते नहीं हैं । 
जैसे आते हैं बेसे ही चले जाते हैं। जैसे एक स्तम्भ पर यदि 
सच्चिकण वस्तु तैलादि लिपटे हुए हों तो वायु से उड़कर आई 
घूलि स्तम्भ पर चिपट जाती है । वरना चिपटती नहीं है-- 
स्तम्भ का स्पशंमात्र होकर वह गिर पड़ती है। स्तम्भ पर 
जितना हलका-गहरा चेप लगा होगा उसो माफक धूलि हलकी- 
गहरी चिपक सकेगी । उसी तरह यदि कषाय तीब्र होगी दो 
कर्म जीव के साथ बहुत समय तक बन्धे रहेंगे और फल भो तोब् 
देंगे। यदि कषाय हल्की होगी तो कमं कम समय तक बन्ध 
रहेंगे और फल भी कम देगे। 

कर्मों के स्वभाव आठ प्रकार के है, इस कारण उन-उन 
स्वभाव के रखबे वाले कर्मो के नाम भी वेसे ही रख दिये गये 
हैं। वे नाम इस प्रकार हैं ज्ञानाचरण, दर्शनावरण, चेदनीय, 
मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अंतराय । 

(१) ज्ञानावरण कर्म-जीव के ज्ञानग्रुण को पूर्णतः प्रगट 
नहीं होने देता है । इसी की वजह से अलग-अलग जीवों में ज्ञान 
की होनाधिकता पाई जातो है । 

(२) दशेनावरण कम--जीव के दर्शनगुण को ढांकता है । 


(३) वेदनीय कर्म - जीव को सुख-दुःख का अनुभवन 
कराता है। 
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(४) मोहनीय कर्म--मोहित कर देता है-मूढ़ बनाता 
है। इसके दो भेद हैं एक बह जो जीव को सच्चे मार्गे का भान 
नहीं होने देता, इसका नाम दर्शेन-मोहनीय है। दूसरा बह जो 
सच्चे मार्ग का भान हो जाने पर भी उस पर चलने नहीं देता । 
इसे चारित्र मोहनीय कहते हैं । 

(५) आयु कम - यह किसी असुक समय तक जीव को 
किसी एक शरीर में रोके रखता है। इसके छिद जाने पर जीव 
की मृत्यु कही जाती है । 

(६) नाम कमें“- इसकी वजह से शरीर और उसके 
अंगोपांग आदि की रचना होती है । चौरासी लाख योजियों में 
जो जीव की अनन्त आक्ृतियाँ हैं उनका निर्माता यही कर्म है । 

(७) गोत्र कमें-- इसके कारण जीव ऊँच-नीच कुल का 
कहा जाता है । 

(८) अन्तराय वरमें- इसकी वजह से इच्छित वशध्तु को 
प्राप्ति में र्कावट पैदा होती है । 


जैन सिद्धांत में कर्मों की १० मुख्य अवस्थायें या कर्मो में 
होने वाली दस मुख्य क्रियायें बतलाई हैं जिन्हें करण कहते है । 
उनके नाम-बन्ध, उत्कषंण, अपकर्षण, सत्ता, उदय, उदीरणा, 
संक्रमण, उपशम, निधत्ति और निकाचना हैं । 


बंध- कर्म पुदुगलों का जीव के साथ सम्बन्ध होने को 
बन्ध कहते हैं। यह सबसे पहली दशा है। इसके बिना अन्य कोई 
अवस्था नहीं हो सकती | इसके चार भेद हैं- प्रकृतिबन्ध, 
स्थितिबन्ध, अनुभागबन्ध और प्रदेश बन्ध । जब जीव के साथ 
कर्म पुदुगलों का बन्ध होता है तो उनमें जीव के योग और 
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कयाय के निमित्त से चार बातें होती हैं। प्रथम तुरन्त ही उनमें 
ज्ञानादिक के आवरण करने वर्ग रह का स्वभाव पड़ जाता है। 
दूसरे उनमें स्थिति पड जाती है कि--ये असुक समय तक जीव 
के साथ वच्चे रहेंगे । तीसरे उनमें तोच्र या मन्द फल देने की 
शक्ति पड जाती हैँ। चौथे बे नियत तादाद में ही जीव से सम्बद्ध 
होते है । 


उत्कषेंण- स्थिति और अनुभाग के बढ़ने को उत्कषंग 
बहते हैं। 

अपकषंण--स्थिति और अनुभाग के घटने को अपकर्षण 
कहते हैं । 

बन्ध के बाद बन्धे हुए कर्मो में ये दोनों उत्कर्षण- 
अपकपंण होते हैं। बुरे कर्मों का बन्ध करने के बाद यदि जीव 
अच्छे कम करता है तो उसके पहिले बांधे हुए बुरे कर्मों की 
स्थिति और फलदान शक्ति अच्छे भावों के प्रभाव से घट जाती 
है । इसे ही अपकर्षण कहत्ते हैं और अगर बुरे कर्मों का बन्ध 
करके उसके भाव और भी अधिक कलुषित हो जाते हैं जिससे 
वह और भी अधिक बुरे काम करने पर उतारू हो जाता है तो 
बुरे भावों का असर पाकर पू्वे में बांधे हुए कर्मो की स्थिति 
और फलदान शक्ति और भी अधिक बढ़ जाती है, इसे ही 
उत्कषंण कहते हैं । इन दोनों के कारण ही कोई कमें जल्दी फल 
देता है और कोई देर में । तथा किसी कर्म का फल तीक्र होता 
है और किसी का मन्द १ 

सत्ता-बंधने के बाद सुरन्‍्त ही कमे अपना फल नहीं 
देगा है। कुछ समय बाद उसका फल मिलना शुरू होता है। 
तब तक बह सत्ता में रहता है। जेसे शराब पीते ही तुरन्त 
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अपना असर नहीं देती किन्तु कुछ समय बाद अपना असर 
दिखलाती है । वेसे ही कर्म भी बधने के बाद तुरन्त अपना फल 
न देकर कुछ समय तक सत्ता में रहते हैं। इस काल को जन 
परिभाषा में अबाधा काल कहते हैं । 


उदय--कर्मों के फल देने को उदय कहते हैं। यह उदय 
दो तरह का होता है। फलोदय और प्रदेशोदय | जब कर्म अपना 
फल देकर आत्मा से अलग हो जाता है तो वह फलोदय कहा' 
जाता है और जब कर्म बिना फल दिये ही अलग हो जाता है 
तो उसे प्रदेशोदय कहते हैं । 


उदीरणा-जैसे आमों को पाल में देने से वे डाल की 
अपेक्षा जल्दो पक जाते हैं। उसी तरह कभी-कभी कर्मों का 
अपना स्थितिकाल पूरा किये बिना ही फल भुगता देना उदी रणा 
कहलाती है । उदीरणा के लिये पहिले अपकर्षणकरण के द्वारा 
कम की स्थिति को कम करना पड़ता है। जब कोई असमय में 
ही मर जाता है तो उसकी अकाल मृत्यु कहीं जाती है। इसका 
कारण आयु कम की उदीरणा ही है । स्थिति का घात हुए बिना 
उदीरणा नहीं होती । 


संक्रमण-- एक कर्म का दूसरे सजातीय कर्मरूप हो जाने 
को संक्रमणकरण कहते हैं । यह संक्रमण कर्मों के मूल भेदों में 
नहीं होता है न ज्ञानावरण दर्शनावरण रूप होता और न दर्शना- 
चरण ज्ञानावरण रूप ही। किन्तु अपने ही अवांतर भेदों में 
होता है जैसे वेदनीय कर्म के दो भेदों से साता वेदनीय असाता 
वेदनीय रूप हो सकता है और असाता वेदनीय साता वेदनीय 
रूप हो सकता है। किन्तु कर्म के लिये अपवाद है। आयु कर्म 
के चार भेदों में परस्पर संक्रमण नहीं होता है । जिस गति की 


जैन कर्म सिद्धांत ] [ ४१३ 


भायु बांधी है नियमतः उसी गति में जाना पड़ता है। उसमें 
रद॒दोबदल नहीं हो सकता । 

उपशम--कर्मं को उदय में आ सफने के अयोग्य कर 
देना उपशमकरण कहलाता है। 

निधत्ति-जिस कमें की उदीरणा हो सकती हो किन्तु 
उदय और संक्रमण न हो सके उसको निधत्ति कहते हैं । 

निकाचना--जिस कम की उदीरणा, संक्रमण, उत्कर्षण 
और अपकषेण ये चारों ही अवस्थायें न हो सर्के उसे निकाच ना- 
करण कहते हैं । 


और भी कर्म सिद्धांत की बहुत सी बातें हैं जो जैन कमे 


साहित्य से जानी जा सकती हैं। यहाँ विस्तारभय से नहीं 
लिखा जाता । 


शंका--कर्म जड़ (ज्ञान शून्य) होते हैं। उन्हें ऐसा घोध 
ही नहीं होता कि-अम्ुक जीवों को अम्ुक समय पर उनकी 
अम्लुक-अमुक करणी का अम्ुक-अमुक फल देना है, ऐसी धूरत में 
जैनों का कर्म सिद्धांत निरथेक सा प्रतीत होता है। 


समाधान- जड़ पदार्थ भी अपनी शक्ति और स्वभाव के 
अनूसार ठीक समय पर व्यवस्थित्त काम फरते देखे जाती हैं । 
समुचित मात्रा में सर्दी गर्मी के मिलने पर बफे गिरना, बरसात॑ 
होना, ठंडक-गर्मी का पड़ना, बादलों के आपस में टकराने पर 
विजली उत्पन्न होना, भूचाल-तूफान आना, ऋतुओं का पलटना 
आदि प्रायः सभी काम जड़ पदार्थों के अपने-अपने स्वभावानुसार 
ठीक समय पर अपने आप हो जाया करते हैं। कोई भी ज्ञान- 
घारी वहां कुछ करने धरने नहीं पहुंचता है । हम भोजन करते 
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हैं। हमारा काम सिर्फ आहार को पेट में पहुँचा देना होता है । 
आगे वह उदरस्थ आहार वगर हमारे प्रयत्न के अपने भाष 
अनेक क्रियायें करता है। यथायोग्य जठरागिनि के द्वारा यथायो ग्य 
रस, रक्त, मांस, अस्थि, मज्जा, वीर्यादि बन जाते हैं। यह सब 
काम जड़ ही करता है कि यह प्रत्यक्ष है। यहू वात निम्न गाथा 
में कह्दी है 


जह पुरिसेणाहारों गहियों | 
परिणसद्द सो अणेयविहं । 
मंसवसा रुहिरादी भावे। 
डयरग्गिसंजुत्तों.. ॥हपृछडी॥ 

[समयश्राभूत ] 


अर्थ-जिस प्रकार पुरुष के द्वारा खाया गया भोजन 
जठराग्नि के निमिस से मांस, चरबीं, रुधिरादि रूप परिणत हों 
जाता है उसी प्रकार यह जीव अपने भावों के द्वारा जिस कर्म 
पुज को ग्रहण करता है। उसका तींब्र, मंद मध्यम कषाय के 
अनुसार विविध रूप परिणमन होकर वह अनेक प्रकार से फल' 
दैता है । 


आये दिन अखबारों में पूर्व जन्म की धटनायें छपतो 
रहती हैं जिनमें कर्मों की फल प्राध्ति कां भी जिकर भा जाया 
करता है। ऐसी ही एक घटना का हाल हम यहां लिख दैते हैं-- 

आयरलेंड में एक थार वर्ष के बालक ने अपनी पूर्व जन्म' 
की कथा लोगों के सामने अपने माता-पिता को बार-बार 
सुनाई । प्रथम तो माता-पिता का उस कथा को सुनकर विश्वास 
ही नहीं हुआ और यह समझा कि बालक के मस्तक में बिगाड़ 
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हो गया है या माइंड में गर्मी बढ़ गई दिखती है, इसलिये इसका 
अच्छा इलाज कराना चाहिये। अनेक अच्छे-अच्छे डाक्टरों ने 
उस बालक के मस्तिष्क को जांच करके कहा कि इसका 
मस्तिष्क पूर्णतः शुद्ध और निविकार है। जैसा उत्तम मस्तिष्क 
इसका है वसा अन्य बालकों में मिलना कठिन है। तब लाचार 
होकर माता-पिता ने उस बालक के कथनानुसार उसके 
जन्मांतर के माता-पितः की खोज कराई । बालक ने जन्मांतर 
के अपने माता पिता का निवास काठियावाड में राजकोट के 
पास एक ग्राम में बताया था। भारत सरकार द्वारा शोध की 
गई तो उसके माता-पिता आदि के नाम, उस बालक की पूर्व 

जन्म में मरने की तारीख, उसके बताये घ” के काम सब ज्यों 
के त्यों मिल गये । मरण के 5। मास बाद उस बालक ने 
आयरलेंड में जन्म लिया था। पूर्व जन्म में उस बालक के जीव 
ने एक पड़ोसी बुढ़िया की रुग्णावस्था मे सेवा को थी और 
गरीब लोगों को वस्त्र दान मे बांटे भ्रे। जिन बस्त्रों को वह 
दान में देता था, एक दिन उनमें सर्प छिपकर बैठ गधा और 
वालक के पूवभव के जीव को काट खाया उससे मरकर वह 
आयरलेंड में एक करोड़पति के यहाँ पैदा हुआ | 


इस प्रकार कर्म सिद्धांतके विषयों में जितनी युक्तियूुछ और 
सूक्ष्म विवेचना जैनधर्म में की गई है वंसी अन्य धर्म में नहीं है । 
अनेकांतवाद, अहिसावाद को तरह कर्मवाद भी जैनधम का एक 
खास सिद्धांत है। कर्म क्या है? क्‍यों बन्धते हैं ? बन्धने के क्या- 
घया कारण हैं ? जीव के साथ वे कब तक रहते हैं ? क्या-क्या 
फल देते हैं ? उनसे छुटकारा कंसे हो सकता है ? इत्यादि बातों 
का खुलासा कैवल जेन-धर्म में ही मिलता है और बिल्कुल 
वेज्ञानिक ढंग से मिलता है। 55% 


४४, 


क्ननाय।ख। 


क्या कभी जैनी भाई भी विद्दानों 
का आदर करना सीखेंगे ? 


“दीरवाणी” के हाल ही के अंक में बम्बई में इन बीस 
वर्षों में किसी जन विद्वान्‌ का स्थायी निवास न होने पर चिता 
व्यक्त की गईं है । अभी हुआ ही क्या है ? आगे २ देखना होता 
है क्या ? जैन विद्वानों के प्रति जैसा रवैय्या दि० जैन समाज 
अपना रही है, यदि यही हाल रहा तो थोड़ेही वर्षों में बम्बई ही 
नहीं अस्य शहरों के लिये भी यह चिता उत्तरोत्तर बढ़ती ही 
जायेगी । हम देखते हैं कि जिस दि० जेन समाज में विद्वत्ता की 
प्राप्ति से न तो जीविका की समस्या हल होती है और न ही 
उसका बिद्वता के लिहाज से सन्‍मान ही होता है। उस समाज 
में भला विद्वान बनने को किसकी इच्छा होंगी ? यहाँ तो सब 
धान २२ पंसैरी हैं, यह तो वणिक समाज है। इस समाज में 
विद्वानों की कदर नहीं हैं। धनाढ़यों की कदर है। यहाँ विद्या 
से अधिक घन को महत्व दिया जाता है। एक विद्वान शास्त्रोक्त 
बात कहे तो पंचायत में उसकी कोई नहीं सुमेगा। वहाँ 
श्रीमंतों का ही बोलबाला देखा जाता है उन्होंने जो कुछ कह 
दिया तो उनकी हाँ में हाँ सब भिला देंगे । ऐसा इस समाज का 
द्वाल है। 'धनवानु बलवानु लोके धनादुभवति पंडितः” को 
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उक्ति यहाँ चरितार्थ हो रही है। “विद्वान सवंत्र पृज्यते” का 
जमाना अब नहीं रहा । वह पुराना जमाना था जब राजा भोज 
जैसे विद्याप्रेमी नरपु गंव इस धरातल पर बसते थे। उनके लिये 
कहा जाता है कि एक महाविद्वानु ने जिस दम यह सुना कि 
राजाभोज का स्वगंवास होगया तो उसके मुह से एकदम 
निकल पड़ा कि-- 


अदछ्य धारा निराधारा निरालंबा सरस्वतो। 
पंडिताः: खडिता: सर्वे भोजराजें दिवंगते।॥। 


अर्थ - राजा भोज के स्वर्ग सिधारने पर आज घारा 
नगरी निराधार होगई । सरस्वती को अब आश्रय देने वाला 
कोई नहीं रहा । पंडित सब खंडित होगये--उनका मान सन्मान 
करने वाला उठ गया। 


राजा भोज की यह घोषणा थी कि मेरी नगरी में संस्कृत 
का पाठी यदि कुम्हार भी है तो वह खुशी से रहो। पर यदि 
ब्राह्मण भी है और वह संस्कृत विद्या से होन है तो वह मेरी 
नगरी में नहीं रह सकता है। कहते हैं कि उसकी इस नीति के 
फलस्वरूप उसकी पालकी को ढोने वाले कहार तक संस्कृत के 
ज्ञाता थे । 


पं० आशाधरजी ने अनगारधर्मामृत की टीका में प्राचीन 
पद्म इस प्रकार उद्ध, त किया है-- 


जेनभ्र्‌ ततवाधारोी तीय॑ द्वादेव तत्वतः । 
संतारध्तीयंते ताम्यां तत्सेवी तोर्थेसिबकः ।॥ 
[संरक्षत संस्करण पु० १४०] 
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अर्थ -जिनवाणी और जिनवाणी के ज्ञाता पंडित ये दो 
ही वास्तव में तीथथ हैं । क्योंकि ये दोनों ही इस जीवको संसार 
से तिरानेवाले हैं। जो इनको सेवा करते हैं वे ही सच्चे तीथ्थे 
सेवक कहलाते हैं । 


मानाकि हमारे प्रतिभाशाली आचारयों ने हमारे कल्याण 
के वास्ते उच्चकोटि के शास्त्र रच कर भगवान की वाणी को 
हमारे तक पहुँचाई ) किन्तु उन शास्त्रों को जानने पढ़ने वाले ये 
पंडित लोग ही जब नही रहेंगे तो उनका व्याख्यान कौन 
करेगा ? शास्त्र ही सब बेकार हो जायेंगे। इसलिये उक्त प्राचीन 
पद्य में शास्त्र ही नहीं शास्त्रों के ज्ञाताओं को भी तीथतुल्य 
बताया है वह यथार्थ है। उसमें कुछ भी अत्युक्ति नहीं है । 
मुमुक्षुओं के लिये तो एक तरह से वे जैन पंडित ही चलते फिरते 
जगमतीथ्थ हैं। इसमें कोई शक नही है| किन्तु ये बातें तो उस 
युग की थी, जब प्राणियों की वांछा संसार सागर से तिरने की 
रहा करती थी । उनके लिये तो सचमुच ही जैन पंडित तीथ्थ- 
तुल्य ही थे । किन्तु वतं मान का युग तो अर्थ युग है। इस युग के 
मनुष्य संसार से तिरना ही नहीं चाहते है उन्होंने तो अपना 
सबसे बड़ा कल्याण धन के संग्रह करने में समझ रक्‍्खा है । 
जिस परियग्रह को जेनाचायोंने पाप बता कर उसे त्यागने का 
उपदेश दिया--उसी परिग्रह के संचय में इन्होंने अपना उद्धार 
मान लिया हे और कुछ तो धनमद से ऐसे उद्धू त होगये हैं कि- 
ये जैन पंडितों को तीथंतुल्य तो क्या मानेंगे उन्हें तृणतुल्य भी 
नहीं मानते । ऐसी स्थिति में इनसे यह आशा कभी नहीं की जा 
सकती कि ये जैन पंडितों को तीर्थ॑तुल्य मानेंगे । 


आंचायें श्री वीरनन्दि ने चंद्रप्रभ काव्य में लिखा है कि- 
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“न हारयष्टिः परमेव दुलंभा 
समतभद्रादिभवा च भारतो ।” 

घहुमूल्य हार की लड्डौ इतनी दुर्लभ नहीं है जितनी कि 
समंतभद्रादि ऋषियों की बाणी दुलंभ है। 

यह प्रतिष्ठा की बात है कि आज के कुछ जनधन कुबेर 
साहित्य की ओर आकर्षित हुये हैं। वे किसी विशिष्ट साहित्यिक 
रचना पर प्रति वर्ष लाख २ रुपयों का पुरस्कार देने में भी 
संकोच नहीं करते हैं | ये पुरस्कार अभी तक जनेतरों को ही 
पिल पाये हैं। क्योंकि उसका कार्यक्षेत्र सावं॑जनिक है। उसका 
उद्देश्य प्रधानतः जिनवाणी के ज्ञाता विद्वानों के प्रोत्साहन के 
लिये नहीं है । जिस जिनवाणी को कि हमारे आचार्यो ने अपार 
मूल्य फी बताई है। पं० आशाधरजो ने कहा है-- 


“बरमेकोष्प्पुपह तो जनो नान्‍्ये सहुखशः ९ 


“एक भी जैन का उपकार करना जितना श्रेष्ठ है उतना 
अन्य हजारों का उपकार करना नही है ।”” इस मर्म को समझने 
की जरूरत है | 

जैन साहित्य और उसके ज्ञाताओं फे बिना त्रिकाल में 
भी जेनधमे का प्रकाश नहीं हो सकता है यह अरल सत्य है। 
एक कवि ने भी कहा है कि-- 

अंधकार है वहाँ, जहाँ आदित्य नहों है । 

है वह मुर्दो देश, जहां साहित्य नहों है ७ 

आज कै श्रीमानों को जेन पंडितों की जरूरत भो क्या 


है ? इनके बिना उनका कौनसा काम बिगड़ रहा है ? कभो २ 
उनको पूजा प्रतिष्ठा यर जेन विवाह्ायदि के अवसर में जेन 
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पंडितों की जरूरत पड़ जाती है तो थोड़ी बहुत उनकी खुशामदी 
करके अपना काम निकाल ही लेते हैं। काम निकले बाद कभी 
उनको फूटी आँख से भी वे नहीं देखते हैं। अहसान मानना तो 
दूर रहा । यही नही जैन लेखक जब समय लगा कर बड़े परिश्रम 
से लेख लिखकर अपना ही गांठ का डाक खचे लगाकर उन्हें 
दि० ज॑न पत्रों में प्रकाशनाथ भेजते हैं तो पत्रकार उन्हें किसी 
तरह छाप तो देते हैं । परन्तु जिस अंक में वह छापा जाता है 
वहु॒ अंक भी उन लेखकों को फ्री नहीं भेजा जाता है। इस 
अनुदारता का भी कोई ठिकाना है । ऐप्ती नीति जेनमित्र आदि 
कुछेक पत्रों को छोड़कर बाकी सब ही की है। श्वेताम्बर जेन 
पत्रकार तो अंक ही नहीं दि० जैन लेखकों को पुरस्कार तक भी 
देते हैं । गीता प्रेस गोरखपुर का विख्यात पत्र * कल्याण” में भी 
किसी का लेख छपता है तो लेखक को साधारण अंक ही नहीं 
उसका बहुमूल्य विशेषांक भी भेट में मिलता है। परन्तु दिं० 
जनपत्रों का अजब हाल है। उन्हें लेखकों की परवाह नहीं है । 
जिस समाज में पंडितों के प्रति ऐसा रूखा व्यवहार है उस 
समाज में पंडित नजर आरहे हैं यहो आश्चये है। समाज की 
जंसी मनोवृत्ति है वसी ही दशा उसकी होकर रहेगी । वह समय 
दूर नहीं जब संकड़ों कोसों पर कोई विरला ही जेन पंडित 
मुनने को मिलेगा और तब पंडितों के लिये समाज तरसेगी | 
आये साल जैन पंडितों की कमी होती जा रही है। इस वर्ष ही 
तीन प्रसिद्ध पंडित--अजितकुमार जी, जुगलकिशोरजी और 
चेनसुखदासजी चल बसे । इसी तरह दस बीस वर्षों में पुराने 
पंडित सब दिवंगत हो जायेंगे । और समाज को पंडितों के प्रति 
वर्तमान में जो उपेक्षावृत्ति है उसे देखते हुये नये पंडित भी 
कोई क्‍यों बनेंगे ? 
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हमने भूमिका ही कुछ ऐसी बनादी है जिससे पण्डित 
होना एक अभिशापही समझ्षा जावेगा (जन पण्डितों की दो 
स्थानों के लिये मांग होती है--एक जैन विद्यालयों में अध्यापक 
के लिये और दूसरी शास्त्र सभा के लिये। सो शास्त्र सभा के 
लिये तो ऐसी कोई जरूरी नहीं है, पण्डित आसानी से मिल 
जाये तो ठीक है, नहीं तो न सही । क्योंकि धाभिक रुचि लोगों 
में घटती जा रही है। रही अध्यापकी की बात सो जैन विद्या- 
लथ तो तेजी से उठते जा रहे हैं। क्योंकि आज के जैनी भाई 
आ्राय: अपने लड़कों को सरकारी स्कूलों में ही पढाना ही अच्छा 
समझते हैं । कारण कि वहाँ की पढ़ाई से अच्छी तनखा पर 
सरकारी नौकरी मिल जाती है ऐसी उनकी धारणा है। जैन 
विद्यालय की पढाई से तो न समाज में पूछ है और न कोई 
नौकरी है। और जैन विद्यालयों में नौकरी भी कहीं मिल जाये 
तो बहुत कम बेतन पर, जिससे उसका युजारा भी मुश्किल से 
चले | अत: उनका कहना है कि--इस पढ़ाई को पढ़ाना एक 
तरह से लड़कों का जीवन विगाड़ना है इस प्रकार जिन कामों 
के लिये जैन पण्डितों की जरूरत पड़ती थी वे काम ही अब नहीं 
रह रहे हैं तो नये जैन पण्डित होने की माशा ही अब क्‍या की 
जावे ? ) इतना सबकुछ होते हुए भी समाज जेन पण्डितों का 
बहु सन्‍्मान करती होती, उनको अपनी पलकों पर बैठाती होती 
तबभो कुछ गनीमत थी, इससे यह क्रम किसी तरह चलता 
रहता, किन्तु आज तो स्थिति बडी भयंकर है। समाज हितंषी 
नेताओं का प्रमुख कत्तंव्य है कि वे इस समस्या पर दूरद्शिता से 
अविलम्ब विचार करें। 


विद्वानों के प्रति ही नहीं, अधिकांश श्रीमंतों की अभि- 
रूचि तो जन साहित्य के प्रति भी नहीं है। प्रायः: सभी जैन 
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मन्दिरों के प्रबंधक ये ही लोग होते हैं और जैन मन्दिरों में रुपये 
की कभी प्रायः होती नहीं उस रुपैये को ये लोग मन्दिर के अन्य 
कामों में तो अनाप-सनाप खर्च कर देते हैं, पर जब यह कहा 
जाता है कि-जो जेन शास्त्र नये प्रकाशित होते हैं उनकी 
एक २ प्रति जैन मन्दिर में अवश्य मंगानी चाहिए-तो उत्तर 
मिलता है “यह तो फिजूल खर्च है, कौन पढ़ने वाला है।” इन 
श्रीमंतों के लिये जिनवाणी आकषंण की चीज नहीं है। क्योंकि 
ये लक्ष्मी के दास उसके स्वाद को नहीं जानते हैं । 

किसी कवि के कहा है - 

“या किराती करिकुम्भ जातां, 

मुक्तां परित्यज्य विभतिगुल्जा ४ 


जैसे भीलणी के सामने गजमोती और चिरमियें रबी 
जायें तो वह चिरमियों को ग्रहण करेगी, गजमोतियों को नहीं । 
क्योंकि बहू गजमोतियां के महत्व को नहीं जानती है। यही 
हालत समाज की प्रायः शास्त्र और शास्त्रज्ञों के साथ है, वह 
इनका कुछ भी महत्व नहीं समझती यह स्थिति बड़ी भयंकर है 
धर्म का मूल ही संकट में है । 


(कुछ भी हो यदि धर्म की गाड़ी चलानी है तो वह 
सुचारु रूप से सरस्वतो और लक्ष्मी इन दो पहियों से ही चल 
सकेगी, अकेली एक एक लक्ष्मी से नहीं । ) 


अन्तमें समाज से मेरा निवेदन है कि मैंने जो यह कटु- 
सत्य लिखा है उसके लिए शुझे क्षमा करेंगे और इस गम्भीर 
समस्या पर दूरदर्शिता से विचार कर समुचित समाधान 
सामने लायेंगे। ७७% 


डे 


ना 


वास्तुदेव 


श्री पं० आशाधरजी ने अपने बनाये प्रतिष्ठा पाठ पत्र 
४३ में और अभिषेक पाठ फे श्लोक ४४ में वाह्तुदेव का उल्लेख 
निभ्त शब्दों में किया है-- 


श्री वास्तुदेव वास्तृनामधिष्टातृतयानिशस । 
कुदन्ननुग्रहूकस्य सान्‍्यो नासोति भरानन्‍्यसे ॥४४॥ 
ओं हीं वास्तुदेवाय इदमर्घ पाद्य 


अर्थ-हे श्री वास्तुदेव (गृह देव) तुभ गृहों के अधिष्ठा- 
ताप ने से निरन्तर उपकार करते हुये किसके मान्य नहीं हो ? 
सभी के मान्य ही इसी से मैं भी आपको मानता हूँ । 


ऐसा कह कर वास्घुदेव के लिये अर्षे देवे । 


श्रुतसागर ने वास्तुदेव की ध्याख्या ऐसी की है-- 
वास्‍्तुरेव देवो वास्तुदैवः ।” घर ही को देव मानना वास्तुदेव 
है | जेसे लौकिक में अन्नदेव, जलदैव, अग्निदेव आदि माने 
जाते हैं। इससे मालूम होता है कि श्रुतसागर की हृष्टि भें वह 
कोई देवगति का देव नहीं है । करणानुंयोगी-लोकानुयोगी भ्रन्थों 
में भी वास्तु नाम के किसी दैव का उल्लेख पढ़ने में नहीं आया 
है । आशाधर ने इस देव का नाम क्या है यह भी नहीं लिखा 
है। यहाँ तक कि इसका स्वरूप भी नहीं लिखा है । 
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प्रतिष्ठा तिलक के कर्ता नेमिचन्द्र के सामने भी आशाधर 
का उक्त श्लोक था | जिसके भावको लेकर उन्होंने जो श्लोक 
रचा है वह प्रतिष्ठातिलक के पृष्ठ ३४७ पर इस प्रकार है-- 


सर्वेषु वास्तुषु सदा निवसंत मेन 
श्री वास्तुदेवमखिलत्य कृतोपकाएं । 
प्रागेव वास्तुविधि कल्पितशभागमो- 
शानकोणदिशि पूजनया धिनोमि ॥ 


अर्थ-सब घरों में सदा निवास करने वाले और सबका 
जिसने उपकार किया है तथा पहिले से ही जिसका ईशान कोण 
को दिशा में वास्तुविधि से यज्ञ भाग कल्पित है ऐसे इस वास्तु- 
देव को पूजता हूं । 


अभियेक पाठ संग्रहके अन्य पाठों में वास्तुदैव का उल्लेख 
नही है | हाँ अगर जिनग्रहदेव को वास्तुदेव मान लिया जाये तो 
कदाचित्‌ जैनधम से उसकी संगति बंठाई जा सकती है । क्योंकि 
जेनागम में जिन मन्दिर की नवदेबो में गणना की है। पता 
नहीं आशाधर और नेमिचन्द्र का वास्तुदेव के विषय में यही 
अभिप्राय रहा है या और कोई ? फिरभी यह तो स्पष्ट ही है कि 
जेन कहे जाने वाले अन्य कितने ही क्रियाकांडी ग्रन्थों में 
वास्तुदेव को जिनगृहदेव के अर्थ में नही लिया है । 


जेसे कि नेमिचन्द्र प्रतिष्ठापाठ के परिशिष्ट में वास्तु 
बलि विधान नामक एक प्रकरण छपा है वह न माल्नूम नेमिचन्द्र 
हे है या अन्य कृत ? उसमें वास्तुदेवों के नाम इस प्रकार 
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“आयें, विवस्वतू, मित्र, भूधर, सविद्र, सा्विद्र, इन्द्रराज, 
रुद्र, रुद्राज, आप, आपवत्स, प्जन्य, जयंत, भास्कर, सत्यक, 
भुशुदेव,अंत रिक्ष, पूषा, वितथ, राक्षस, गंधवे, भू गराज, मृषदेव, 
दौवारिक, घुग्रीव, पृष्पदंत, असुर, शोष, रोग, नाग, सुख्य, 
भल्लाट, मृग, आदिति, उदिति, विचारि, पृतना, पापराक्षसी 
और चरकी ये ४० नाम हैं ।” 


वास्तुदेवों के इसी तरह के नाम जनेतर ग्रन्थों में लिखे 
मिलते हैं ( देखो सर्वेदेव प्रतिष्ठा प्रकाश व वास्तु विद्या के 
अजेन ग्रन्थ ) वही से हमारे यहाँ आये हं। वे भी आशाधर के 
बाद के क्रिया-कांडी ग्रन्थों में-पुन्याहवाचन पाठों में । यह बलि 
विधान इसी रूप में आशाधर पूजा-पाठ नाम की पुस्तक मे भो 
छपा है । वहाँ दस दिग्पालों को भी वास्तुदेवोंमें गिना है । 
जैनेतर श्रन्थों में ऐसा नहीं है। 


एक संधि जिन संहिता में भी वास्तुदेव बलि विधान 
नामक २४ वां परिच्छेद है जिसमे भी उक्त ४० नामों के साथ 
दश दिग्पालों के नाम हैं, ऐसा मालूम होता है कि- बास्तुदेवों 
को बलि दैने के पहिले दिग्पालों का वलिविधान लिखा हो ओर 
लगते ही वास्तुदेवों को बलि देने का कथन किया है इस तरह से 
भी वास्तुदेवों में दिग्पाल देव सामिल हो सकते हैं। अन्य मत में 
वास्तुदेवों को बलि देने की सामग्री में मधु-मांस आदि हैं। जैन 
मत में मांस को सामग्री में नहों लिया है तथापि मधु को तो 
लिया ही है। 


एक संधि संहिता के उक्त परिच्छेद के १७ वें श्लोक में 
मजेदार बात यह लिखी है-बलि देते वक्त बलि द्वव्यों को लिये 
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हुए आभूषणों से भूषित कोई कन्या या वेश्या अथवा कोई 
मदमाती स्त्री होनी चाहिये। यथा-- 


बलिप्रदानकाले तु योग्या स्थाई बलिघारणें। 
भूषिता कन्यका वा स्थाइ वेश्या वा सत्तकामिनी ॥१७॥ 
[परिच्छेद २४] 


ऐसा कथन नेमिचंद्र प्रतिष्ठा पाठ में छपे इस प्रकरण के 
पृष्ठ ४ के श्लोक ११ से भी प्रतिभासित होता है । 


जिन शास्त्रोंमें साफ तौर पर अन्यमतके माने हुए देवोंकी 
आराधना का कथन किया है और उनकी आराधना विधि में 
ऐसी वाहियात बातें वेश्या आदि की लिखी है। उन शास्त्रों को 
हम केवल यह देखकर जिनवाणी मानते रहें कि वे संस्कृत प्राकृत 
में लिखे हैं और किन्हीं जेन नामधारी बड़े विद्वान्‌ के रचे हुये 
हैं जब तक हमारे में यह आगममूढ़ता बनी रहेगी तब तक हम 
जन धर्म का उज्ज्वल रूप नहीं पा सकंगे। इन भिथ्या देवों का 
ऐसा कुछ जाल छाया हुआ ह कि पंडित लोग भी इनके दुर्मोह 
से ग्रसित हैं| शुद्धाम्नायो पं० शिवजी रामजी रांची वालों का 
लिखा एक प्रतिष्ठा ग्रन्थ प्रकाशित हुआ है जिसमें इस सभी 
बास्तुदेवों की उपासना का वर्णन किया है। बलिहारो है उनके 
शुद्धाम्नाय को । 


वास्तुदेवों के जो नाम जंन ग्रन्थों में लिखे मिलते हैं 
उनकी अन्यमत के नामों से कहीं २ भिन्‍नता भी है। जैसे अन्य- 
मत के नामअधंमा, सवितृ सावित्र, शेष, दिति विदारि | इनके 
स्थान में जैनमत के नाम क्रम से ये हैं-आयये, सर्विद्र, साविद्र, 
शोष, उदिति और विद्वारि। इन नामों में थोड़ासा ही अक्षर 
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भेद है। यह भेद लिखने-पढ़ने की गलती से भी हो सकता हैं। 
कुछ नामभेद शायद इस कारण से भी किये हों कि उनमें 
स्पष्टतः अजेनत्व झलकता है। जंसे अर्यमा का जायें, शेष का 
शोष दिति का उदिति बनाया गया है। क्योंकि अन्यमत में 
भार्यमा का अर्थ पितरों का राजा, शेष का अर्थ शेष-नाग, 
दिति का अर्थ देत्यों की माता होता है। सर्विद्र और साबतविंद्र 
शब्दों का कुछ अर्थ समझ्न नहीं पड़ता है, जरूर ये शुद्ध शब्द 
सबितृ और साविन्र का बिगड़ा रूप है । इसी तरह शुद्ध शब्द 
विदारि का गलती से विचारि लिखा पढ़ा गया है। 


वास्तुदेवों के नामों में रुद्र, जयंत (यह नाभ इन्द्र के पुत्र 
का है) और अदित्ति (यह देवों की माता का नाम है) ये नाम 
दोनों ही मतों के नामों में हैं । परन्तु मूल में ये नाम साफ तौर 
पर ब्राह्मणमत के मालूम देते हैं। जन मान्यता के अनुसार इन्द्र 
का पुत्र और देवों की माता का कथन बनता नहीं है। जेनमत 
में देवों के माता पिता होते ही नही है, न रुद्र ही कोई उपास्य 
देव माना गया है। 


भगवान्‌ महावीर ने ब्राह्मणमत की फंली हुई जिन 
मिथ्या रूढियों का जबरदस्त भंडाफोड़ किया था खेद है उनके 
शासन में ही आगे चलकर वे रुढ़िये प्रवेश कर गई हैं । 





४७ 
श्री सीमंधर स्वाभी का समय 


जिस क्षेत्र के बीच में मेह पव॑त होता हैं उसको विदेह 
क्षेत्र बोलते हैं। इस क्षेत्र में देवकुरु -उत्तरकुरु को छोड़ कर शेष 
में सदा चतुर्थ काल रहता है। जहाँ कभी मोक्षमा्ग बंद नहीं 
होता है । और सदा ही जहाँ के मनुष्यों की काय प्रायः पानसों 
धनुष की ऊँची व आयु अधिक से अधिक एक करोड़ पूर्व वर्ष 
की होती है । मैंरु से पूर्व दिशा की तरफ का भाग पूर्व विदेह 
और पश्चिम का भाग पश्चिम विदेह कहलाता है। अढाई द्वीप 
में पांच मेरु पर्वत होने के कारण पाँच विदेह क्षेत्र होते हैं। सभी 
विदेहों में उक्तप्रकार से पू्व-पश्चिम भाग होते हैं । प्र॒व-पश्चिम 
भागों में सोलह २ महादेश होते है । पाँच विदेहों के दश भागों 
में कुल महादेशों की संख्या १६० होती हैं। कभी २ एक ही 
समय में इन १६० देशों में १६० तीर्थकरों का सदुभाव रहता है। 
कहते हैं श्री अजीत नाथ स्वामी के समय में पाँचों विदेहों में 
१६० तीर्थंकर विद्यमान थे । निश्चयतः प्रत्येक विदेह के पूर्बे- 
पश्चिम भाग में कम से कम दो-दो तीर्थंकर तो हमेशा विद्यमान' 
रहते ही हैं। तदनुसार पाँचों विदेहों में कम से कम २० तीर्थंकर 
नित्य पाये जाते हैं। इस वक्‍त भी पाँचों विदेहों में सीमंधरादि 
२० तीर्थंकर मौजूद हैं। जिस जंबूद्वीप में हम रहते हैं उसके 
विदेह क्षेत्र में भी पूर्व भागमें दो मौर पश्चिम भाग में दो कुल ४ 


श्री सीमंघर स्वामी का समय ] [ ५रद 


तीथैकर इस वक्‍त मौजूद हैं | सीमंधर, युग्मंधर बाहु और सुबाहु 
ये उनके नाम हैं। उनमें से सीमंधर स्वामी की नगरी पूर्व 
विदेहस्थ पुष्कलावती देश को पुडरोकिणी है। युग्मंधर की 
नगरी पश्चिम विदेहस्थ व प्रदेश की 'विजया' है। वाहु भगवान्‌ 
की नगरी पूर्वविदेहस्थ वत्स की 'सुसीम” है और सुबाहु की 
नगरी पश्चमविदेहस्थ सरित्‌ देग की 'वीतशोका' है। 
सीमंधरादि बीस तीर्थंकरों का चरित्र ग्रल्थ तो हमारे देखने में 
नहीं आया है । अलबत्ता बीस बिहरमान पूजापाटों मे उनके 
माता-पिता चिह्न आदिकों के नाम जरूर पढ़े है । 


अंब हमें यह देखना है कि ये बीस ठोथंकर जो इस समय 
विदेहों में विद्यमान हैं । इनका प्रादुर्भाव कब हुआ है ? भरतज़ेत्र 
के किस २ तीर्थंकर के तीर्थंकाल में ये हुए है। शास्त्रों में इस 
विषय में सिर्फ एक सीमंधर स्वामी के बारे में कुछ जानकारी 
मिलती है । अन्य तीर्थंकरों के बाबत कथन हमारे देखने में नहीं 
आया है । 


रवियेण कृत पद्मपुराण पर्व २३ श्लो०-७ आदि में लिखा 
है कि--एकबार नारदजी राजा दशरथ से मिलने गये । दशरथ 
ते उनसे देशांतरों का हाल पूछा | उस प्रसंग में उत्तर देते हुए 
नारदजी ने कहा कि-- 


“मैं पूर्व विदेह में गया था, वहाँ पुडरीकिणी नगरो में 
सीमंधरस्वामी का दीक्षाकल्याणक का महोत्सव मैंने अपनी 
आँखों से देखा है । उनके उस उत्सव में इन्द्रादि देव भी विमानों 
पर चढ़कर आये थे । मैंने वहाँ यह भी सुना कि इनके जन्म 
समय में भी इन्द्रादिकों ने आकर इनका जन्माभियेक मेरु पबंत 


४३० | [ # जैन निबन्ध रत्नावली भांग ३ 


पर किया था। जैसा कल्याणकों का उत्सव यहाँ भरत क्षेत्र में 
भुनिसुत्रतभगवान का हुआ है, वैसा ही विदेह में सीमंधर स्वामी 
का हुआ है ।”” 


इस वृत्तांत से जाना जाता है कि-सीमंधर स्वामी का 
अस्तित्व मुनिसुत्रत और नमि तीर्थंकर के अंतराल समय में था। 

जिनसेन कृत हरिवंश पुराण पर्व ४३ श्लो० ४० में लिखा 
है कि-प्रद्य मन के हरे जाने के बाद उसका पता लगाने को 
नारदजी पूर्व विदेह में पुष्कलावती देश की पु डरीकिणी नगरी 
में गये । वहाँ समवशरण में पहुंचकर भगवान सीमंधर से प्रश्ूस्त 
का हाल मालूम किया । 


पदुमपुराण के कथनानुसार तो सीमंधर ने सुनिसुश्नत 
और नमि के अंतराल समय में दीक्षा ली थी और हरिवंशपुराण' 
के अनुसार नेमिनाथ के समय में वे केवल ज्ञानी हो गये थे यह 
तो स्पष्ट ही है कि- पदुमपुराणकार ने पठमचरिय नामक 
प्राक्रत भाषा के पुराण का बहुत करके अनुसरण किया है । 
इसलिए सीमंधर स्थामो का उक्त दीक्षा वृत्तांत जैसा पठमचरिय 
में लिखा था वसा ही पद्मपुराण में लिखा गया है। ऐसा ही 
कथन हेमचन्द्र कृत जेनरामायण श्वेतांबर ग्रन्थ में भी है । 


हरिवंशपुराणकार जिनसेन के समक्ष रविषेण का पदुम” 
पुराण मौजूद था ही अतः जिनसेन ने भी रविषेण के कथन की 
संगति बेठाते हुये नेमिनाथ के समय में सीमंधर स्वामो को 
कैवल ज्ञानी प्रगट किया और नारद जी ने उनसे प्रद्य मन का 
हाल जाना ऐसा लिखा । 


इन दोनों ग्रन्थों की इन कथाओं के आधार पर बहुत से 
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ज॑नी भाई यह समझे बैठे हैं कि- मुनिसुत्रत स्वामी के तीर्थंकाल 
से ही सीमंधघर भगवान्‌ का अस्तित्व चला आ रहा है। महसेन- 
कृत-प्रद्यु म्नचरित (११ वीं शती ) पृष्ठ ५२-५३ में भी 
प्रद्ू मत का हाल सीमंधर स्वामी से ही जानना लिखा है। 


किन्तु आचाये श्री गुणभद्र प्रणीत उत्तर पुराण में इससे 
भिन्‍न कुछ और ही कथन मिलता है। विदेहक्षेत्र में जाकर नारद 
जी ने जिन तीर्थंकर केवली से प्रद्य मन का पता लगाया था। 
बह कथन उत्तर पुराण में इस प्रकार है-- 


नारदस्तत्समाकर्ण्ये श्रणु पूछ॑ बिदेहजे । 
नगरे पुडरीकिष्यां सया तीर्थकृतो गिरा ॥६८॥ 
स्वयं प्रभस्य ज्ञातानि वार्ता बालस्थ प्रृष्छता । 
भर्वांतराणि तद्वृद्धित्थानं लाशो महानपि ॥६४॥॥ 
[पर्व ७२] 


अथे -श्रीकृष्णकी बात सुनकर नारद कहने लगा-सुनो ! 
पूर्व विदेह की पुडरीकिणी नगरी में मैंने स्वयं प्रभ तीर्थंकर को 
बालक प्रद्य म्न की बात पूछी थी । उनकी वाणी से मैंने प्रद्य मन 
के भवांतर जान लिये हैं। और वह इस वक्त किस स्थान में बढ 
रहा है तथा उसको कक्‍्या-२ महान लाभ होने चाला है यह भी 
मैंने उन्हीं भगवान्‌ की वाणी से जान लिया है। 


उत्तर पुराण के इस उल्लेख से प्रगट होता है कि-- नारद 
ने प्रद्य मन का हाल विदेह क्षेत्र में स्वयंप्रभ तीर्थकर से जाना 
था। न कि सीमंधर स्वामी से । वहाँ उस वक्त सीमंधर थे ही 
नहीं; वल्कि वे तो उस समय पैदा भी नहीं हुए थे। क्योंकि एक 
नगरी में ही नहीं विदेह के किसी एक महादेश में भी एक काल 


५१२ ै [ # जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 
में दो तोर्थंकरों का सदभाव नहीं हो सकता है। 


यहाँ यह भी ध्यान में रखने की बात है कि-ये स्वयंप्रभ 
तोथकर वे नहीं हैं जिनका नाम बीस सीमंधरादि में ६ वें नम्बर 
पर आता है। वे तो धातकी खण्ड के विदेहक्षेत्र मे हुए हैं। 
इसलिये उत्तर पुराण में लिखे उक्त तीर्थंकर पुडरीकिणी नगरी 
में उस वक्त कोई जुदे ही स्वयंप्रभ नाम के तीर्थंकर थे, जिनके 
पास में जाकर नारदजी ने प्रद्य मन का हाल पूछा था। अगर 
उस वक्त वहाँ सीमंधर होते तो आचार्य ग्रुणभद्र स्वयंप्रभ का 
नाम नहीं लिखते | 


पुष्पदंत कवि का बनाया हुआ अपश्रश भाषा में एक 
महापुराण है जिसमें गुणभद्र कृत उत्तरपुराण की कथाओं का 
अनुसरण किया गया है। उसके तीसरे खण्ड के पृ० १६० पर भी 
यह कथन उत्तरपुराण के अनुसार ही लिखा है। अर्थात्‌ वहाँ भी 
प्रद्य म्त का हाल स्त्रयंउ्भ तीर्थंकर ने बताया लिखा है । 


इस प्रकार उत्तरपुराण जो कि मुलसंध की परम्परा का 
ग्रन्थ माता जाता है उसके अनुसार तो नारद जी विदेह में 
प्रधु मन का हाल पूछने गये तब तक तो सीमंधर स्वामी वहाँ 
विद्यमान ही नहीं थे इसलिये यही मानना पड़ता है कि वे बाद 
में ही कभी हुए हैं । 


जबकि उत्तर पुराण से डेढ़ सौ बष करीब पहिले पदुम- 
पुराण बन चुका था और हरिवंश पुराण भी उत्तर पुराण से 
पहिले का है फिर भी गुणभद्र ने उनके कथन को अपनाया नहीं, 
इससे यही फलितार्थ निकलता है कि रविषेण और जिनसेन 
(हरिवंश पुराणकार) की आम्ताय अलग थी एवं ग्रुणभद्र की 
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अलग थी। भिन्‍न आपस्नाय होने से हो यही नहीं अन्य भी 
कितना ही कथन भआपस में मिलता नहीं है। यह समस्या 
श्रुतसागर सूरि के सामने भी आई दिखती हैकइसी से उन्होंने 
इसका समाधान करते हुए षट्‌ प्राभृत की संस्कृत टीका के अन्त 
(पृष्ठ ३७६) में इस प्रकार लिखा है :-- 


“वूर्व विदेह पुण्डरी किणी नगर बदित सीमंधरा पर नाम 
स्वयं-प्रभ जिनेन 


अर्थ : पूर्व विदेह को पुण्डरीकिणी नगरी के जो सीम॑ंधर 
है उन्हीं का दूसरा नाम स्वयंप्रभ है |) 

यह समाधान कहाँ तक समुचित है इस पर विशेष्ज्ञ 
विद्वान्‌ विचार करें। बृहज्जैन शब्दाणव प्रथम भागमें, मोक्षमाय 
प्रकाशक के प्रारम्भ में, पुण्याह वाचन में, द्यानतराय जी 
जौहरीलाल जी थानसिंह जी कृत बीस विहरमान पृजाओं मे, 
संस्कृत विद्यमान विशति जित पूजा आदि में बीस दीर्थंकरों के 
नाम इस प्रकार है :-- 

१. सीमंधर २. युग्मंघर ३- बाहु ४. सुबाहु 
५. संजातक ६. स्वयंप्रभ ७. ऋषभानन ५. अनंतवोर्य 





मम वबिदेह में सोमधर नाम के तीर्थंकर तो हमेशा ही रहते हैं 
कभी उनका अभाव नहीं होता। एक के बाद दुसरे इसी नाम से 
निरन्तर होते रहते हैं ऐसी ही मान्यता है (जेसे हिन्दुओं में शंकराचार्य 
ओर जैन भट्टारकों में चारु कीति स्वामी आजतक होते आरहे हैं कभो 
भी इस नाम से पट्ट खाली नहीं रहता)-इसीसे #र_तसागर सूरि ने ऐसा 
सम्राक्लान किया है इसके सिवा और कोई तरीका ही नहीं था । 
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दे. सूयंप्रभ १०. विशाल कीति ११. वज्ञधर १२. चन्द्रानन 
१३. चन्द्रबाह (भद्र-बाहु) १४. भुजगम १५. ईश्वर 
१६. नेमप्रभु १७ वीरसेन १८. महासेन १४६. देवयश 
(यशोधर) २०. अजितवीये । 


उपरोक्त कुछ ग्रन्थों में क्रमशः चार तीर्थैंकरों को जंबूद्दीप 
विदेह में आठ को धात की खंड में और आठ को पुष्कराध॑ द्वीप 
में बताया है तदनुसार यह बात इस लेख के शूरू में भी व्यक्त 
की गई है किन्तु प्राचीन महापुराण (भारतीय ज्ञान पीठ, दिल्ली 
से प्रकाशित ) पुष्याश्रव कथा कोश ( जीवराज ग्रन्थमाला 
शोलापुर से प्रकाशित ) में इससे विपरीत कथन पाया जाता है 
जिनका विवरण मयपृष्ठ के इस प्रकार है :-- 


सीमंधर >> धातकी खण्ड द्वीप पूर्व विदेह--आदिपुराण 
(जिनसेन कृत) प्रथम भाग पृष्ठ १४५ तथा पुण्याश्रव कथा कोश 
पृष्ठ २४८ । 


युगंधर+-पुष्कराध दीप पूर्व विदेह--आ दिपुराण प्रथम 
भाग पृष्ठ १४६ तथा उत्तरपुराण (गुणभद्र कृत) पृष्ठ ८७ एवं 
पृष्याश्रव कथा कोश प्रृष्ठ २४५ व २४८ । 


स्वयं प्रभ--जम्बूद्वीप पूत्र विदेह-आदिपुराण प्रथम भाग 
पृष्ठ १६८ उत्तर पुराण पृष्ठ १४, १६६, १७३, ३४१, ४११ । 


स्वयंप्रभ--धातकी खण्ड द्वोप--उत्तर पुराण पृष्ठ ५०-५१ । 


इस विषय में एक विशेष बात और ज्ञातव्य है समाधि 
भक्ति के अन्तगंत एक गाथा पाई जाती है :-- 


श्री सीमंधर स्वामी का समय ] ३५ 


पंख ऑरिजयणामे पंच य मदिसायरे जिणे बंदे। 

पंच जसोयरणामे पंच ये सीमंदरे बंदे ॥्दी। 

इसमें बताया है कि- प्रत्येक विदेह क्षेत्र में अरिजय, 
सतिसागर, जसोधर, और सीमंधर ये चार-चार तीर्थंकर विशेष 
जुदा ही होते हैं । 

इस सब से यह फलित होता है कि-कहीं एक रूपता 
एक नियम नहीं है एक सीमंधर स्वामी भी पाँचों मेरु सम्बन्धी 
पाँचों विदेहों में एक ही समय में पाये जाते हैं यह नाम सबंत्र 
शाश्वत रूप है। इस विषय में और भी कोई मथित्तार्थ हो या 
कोई संशोधन फी स्थिति हो तो विद्वानों से निवेदन है कि-वबे 
उसे अवश्य प्रकट करें। शास्त्र-समुद्र अथाह है। & 


विशेष ज्ञातव्य 

विदेह में २-३-५ कल्याणको के धारो तीर्थंकर होते हैं। 

भरत हैमवतत हरि विदेह रभ्यक हैरण्य वर्तराषत वर्षा: क्षेत्राणि 
१॥१०१। (तत्वाथेसूत्र, अध्याध है) जस्बूद्वीप के दक्षिणात भें भरतक्षेत्र और 
उत्तरान्त में ऐराबतक्षेत्र है (दक्षिण से उत्तर) भरतक्षेत्र के बाद हिमवंत, 
हरि वर्ष है फिर मे पत्रत है उसके आसपास विदेह क्षेत्र है वह दो 
विश्ाण में है भेरु से पूर्व में पृप विदेह भर पश्चिम में पश्चिम विदेह 
है। विदेह के पीछे मेर के उत्तर में रम्यक वर्ष फिर हिरण्यवंत और 

अन्त में ऐरावत क्षेत्र है । 

मेरु के दक्षिण ओर उत्तर में महाविदेह है जो देवकुरु और 
उत्तरकुरु के नाम से प्रश्चिद्ध है जहाँ सदा भोग-भूमि रहती है। अतः 
यहाँ सदा पहला (६6) आरा वक्ता ता है । फिन्तु अन्यत्र सर्वत्र विदेह में 
सदा कर्म-भूमि रहने से अवसधिणो का चौथा आरा और उत्सपिणी का 
सरिसरा अररा क्रमशः होता रहता है 
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सारा भरतक्षेत्र दक्षिण में होने से तथा प्रायः सब दि० आंचार्ये 
ठेठ दक्षिण में हुए अत: दक्षिण से उत्तर दिशा का क्रम मानकर बर्णन 
किया है इसी से लिखा है ““उत्तराः दक्षिणतुल्या:' ('तत्वार्थमूत्न” अ» ३, 
२६ ) और इसी से उत्तरा प्रतिपत्रि के बजाय दक्षिणा प्रतिपत्रि को 
श्रेष्ठ बताया है । (देखो घवलाटीका) 

आधुनिक विदेह क्षेत्र द्वारबंग (दरभंगा) का समीपवर्त्ती प्रदेश 
है । मिथिला या जनकपुरी इसी देश में है । 

शास्त्रीय भूगोल और आधुनिक भूगोल का समीकरण होने की 
आवश्यकता है। 





डक 


तत्वार्थ श्लोकवातिक की हिन्दी 
टीका का अवलोकन 


श्री मदुमास्वामी विरचित तत्वार्थ सूत्र पर संस्कृत में 
रचे अनेक भाष्य और टीकायें हैं । उनमें से आचाये श्री विद्या* 
नंदिस्वामी विरखित इलोकवातिक का भी एक विशिष्ट स्थानहै । 
इसी तत्वार्थ॑सूत्र पर सर्वार्थसिद्धि और राजवातिक भाष्य भी बड़े 
महत्वके हैं| और थे श्लोकवातिक से भी पहिले फे रे हुये हैं । 
उनकी हिंदी टीकायें तो न केवल आधुनिक विद्ठानों द्वारा किन्तु 
पुराने विद्वानों द्वारा पहिले ही बन चुकी थीं। लेकिन जहाँ तक 
मेरा ख्याल है श्लोफबातिक की हिंदी टीका का निर्माण अभी 
त्तक किसी भी विद्वान ने नहीं किया था। इस कमी का हम 
घराबर अनुभव करते आ रहे थे | हष॑ की बात है कि वह कमी 
भी अब प्री होगई है। इस ग्रभ्थ की हिंदी टीका बिद्ृद॒वये, 
न्यायाचार्य श्री पंडित माणिकचन्द्रजो कौदैय ने की है। जैसा 
यह महत्वशाली ग्रन्थ है सौभाग्य प्ै इसके हिन्दी टीकाकार भी 
तदनुरूप ही मिले हैं। इन न्यायाचायंजी का विद्ददूमंडली में 
उच्चकोटि का स्थान है। दि० जैन समाज में आप एक 
आदरणीय, प्रतिमा सम्पन्न, प्रतिष्ठित विद्वान्‌ माने जाते हैं। 
ऐसे प्रन्थ की हिंदी टीका आप जेसे अधिकारी विद्वान ही बना 
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सकते हैं । इस टीका में मूल ग्रन्थ का अर्थ तो स्पष्ट किया ही है 
किन्तु साथ-साथ आपने अपनी तरफ से भी विषय को समझाने 
के लिये यत्रतत्र काफौ विवेचन किया है जिससे आपका प्रखर 
शास्त्र ज्ञान झलकता है और उसे पढ़कर पाठक आसानो से 
विषयका हृदयंगम कर लेते है। इस विशालकाय टीका के बनाने 
में काफी श्रम करके आपने वास्तव में ही जेन समाज का बड़ा 
उपकार किया है जो किसी तरह भुलाया नहीं जा सकता । 


उक्त हिंदी टीका सहित यह श्लोकबातिक ग्रंथ आचार्य 
कु थुसागर ग्रंथमाला सोलापुर से प्रगट हुआ है । उसके अब तक 
पाँच खण्ड प्रकाशित हो पाये हैं। इन खण्डों में तत्वार्थ॑सूत्र के 
चौथे अध्याय तक का वर्णन आया है | शेष अध्याय अगले खण्डों 
में प्रकाशित होंगे । 


इस ग्रंथ की हिंदी टीका के स्वाध्याय करने से इसमें दो 
स्थल हमारी नजर में ऐसे आये हैं जो चितनीय है। पहिला 
स्थल है दूसरे अध्याय का ४४ वा सुत्र--“निरुपभोगमंत्यं” । 
इसकी व्याख्या हिंदी टीका में न्‍्यायाचार्यजी ने जेसी की है वह 
उन्हीं के शब्दों मे देखिये -“पूव॑वर्ती चारों शरीरों की अपेक्षा 
करके अंत में कहा गया पाँचवां कामंण शरीर अत्य है। वह 
इन्द्रियों द्वारा उपभोग करने योग्य नहीं है। अवधिज्ञानी, मनः 
पर्ययज्ञानी, अथवा केवलज्ञानी महाराज यद्यपि कार्मण शरीर के 
रूप रस शब्द आदिकों का विशद प्रत्यक्ष कर लेते हैं, किन्तु वे 
भी बहिरंग इन्द्रियों द्वारा कामंग शरीर के रूप रस आदि का 
सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष या मतिज्ञान नहीं कर पाते हैं। श्रू गार- 
रस में डूब रहा पुरुष स्त्री के औदारिक या वेक्रियिक शरीर में 
पाये जा रहे गंध स्पर्श रूप आदि का उपभोग कर सकता है, 
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दिनरात्त भोयों में लीन हो रहा देवेन्द्र भो देवियों के कार्मण 
शरोर का इन्द्रियों द्वारा परिभोग नहीं कर रुकदा है। अत्तः 
अंत का शरीर इन्द्रियों द्वारा उपभोग्य नहीं है ।'' 


आपके इस लिखने का मतलब होता है कि- कार्म ण- 
शरीर चक्ष्‌ आदि सभी इन्द्रियों के विषयभूत नहीं होने के कारण 
वह निरुपभोग है। किन्तु मूलग्रंथकार विद्यानंदी का ऐसा 
अभिप्राय उनके वाक्‍यों से निकलता नहीं है। इस सम्बन्ध में 
उनके वाक्य निम्न प्रकार हैं-- 


“कर्मादानसुखानुभवहेतुत्वात्सोपभोगं कार्मणमिति चेन्न, 
विवक्षितापरिज्ञानात्‌ | इद्रयनिमित्ता हि शब्दाद्यु पलब्धिरुपभोग- 
स्तस्मा न्निष्क्रांतनिर्षभभोगमिति विवक्षितं ।” इसमें बताया है 
कि-शंक्राकार ने शंक्रा की है कि -“जतब्र कार्मण शरीरसे जीवों 
के कर्मो का ग्रहण और सुखों का अनुभव होता है तो वह जीवों 
के उपभोगमें यानी काममें आता ही हैँ । फिर सूत्रकारने उसको 
निरुपभोग क्यो कह! है ?” इसका उत्तर आचाये ने यह दिया 
है कि--उपभोग शब्द का जो अर्थ यहाँ विवक्षित है उसका 
प्रिज्ञान शकाकार को नही है। उपभोग शब्द का यहाँ ऐसा 
अर्थ माना है कि-कर्ण आदि इद्रियों के निमित्त से जो शब्दादि 
की उपलब्धि होती है उसे यहाँ उपभोग माना है। उस उपभोग 
से जो रहित है वह निरुपभोग है ऐसा अर्थ यहाँ विवक्षित्त है। 
शब्द का कर्णमे टकराना इसे कहते है शब्द को उपलब्धि | इसी 
तरह अन्य इन्द्रियों में उनके अपने २ विषयों को उपलब्धि समझ 
लेना । इस उपलब्धि को ही उपभोग कहते हैं। ऐसा उपभोग 
कार्मणशरीर के नही है, क्योंकि कार्मण शरीर के इन्द्रियें नहीं 
होती हैं। मतलब यह है कि- जेसे औदारिकादि शरीरों में 
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द्रव्येन्द्रियों के होने से इन्द्रियों के विषय भुतपदार्थों का उन 
इन्द्रियों के साथ संपर्क (उपलब्धि) होता है । वंसी बात कार्मण 
शरीर के सम्बध में नहीं है । क्योंकि कार्मण शरीर के द्रव्येन्द्रियें 
नहीं होती दूँ । इन्द्रियों के विषयभुत पदार्थों का सम्पर्क भी वहाँ 
नहीं होता है। इसे सम्पर्के कहो या शब्दादि की उपलब्धि कहो 
इसी का नाम उयभोग है | ऐसे उपभोग का कार्मण शरीर के 
अभाव होने से उसे शास्त्रों में निरुपभोग बताया है । 


ऐसी ही प्रज्यपाद ने सर्वार्थ सिद्धि में और अकलंक ने 
राजवातिक में प्रतिपादन किया है । यथा-- 

#“इन्द्रियप्रणालिकथा शब्दादीनामग्ुपलब्धिरुपभोग:, तद- 
भावान्निरुपभोगम्‌ । विग्रहगती सत्यामपि इन्द्रियलब्धी द्रव्येन्द्रिय- 
निवृ त्यभावा च्छाब्दाद्यपभोगाभाव इति ।” अर्थ-३ईन्द्रियद्वार से 
शब्दादि की उपलब्धि होना उपभोग कहलाता है। उसके अभाव 
को निरुपभोग कहते हैं। विग्रहगति में जीव के लब्धिरूप 
भावेन्द्रियके होने पर भी कार्मणशरीर के द्र॒व्येन्द्रियों की रचना 
का अभाव होने से उसके शब्दादिकों की उपलब्धि का 
अभाव है । 


भावार्थ - ओऔदारिकादि शरीरों में द्रब्येन्द्रियों की रचना 
होने के कारण शब्दादि की उपलब्धि होती है उससे बे शरीर 
सोपभोग माने जाते हैं । किन्तु विग्रहग॒तिमें कार्मण शरीर के 
साथ रहने वाले जीव के लब्धिरूप भावेन्द्रिय के होते भी कार्मण 
शरीर निरुपभोग ही है । क्योकि उसके द्रव्येन्द्रियों की रचना न' 
हीने से वहाँ शब्दादि की उपलब्धिका अभाव है| सीधीसी बात 
है कि--कार्मणशरी र के जब कर्णआदि इन्द्रियों का सदभाव ही 
नहीं है तो शब्दादि विषय किसमें प्राप्त हों ? विषयों का प्राप्त 
न होना ही कार्मण शरीर के लिपे निरुपभोग कहा जाता है। 


तत्वार्थ श्लोकवातिक की "* ] [ ५७१ 


इसी सूत्र की व्याख्या भास्कर नंदी ने निम्न शब्दों 
में की है-- 

“इन्द्रियद्वारेण शब्दादीनामुपलब्धिरुपभोग: । उपभोगा- 
न्निष्क्रांत निरुपभोगं कार्मंण शरीरमुच्यते । तत्‌ विग्रहगता- 
विन्द्रिय लब्धौ सत्यामपि द्रव्येन्द्रतय निष्पत्यभावा चचब्दाद्य्‌ - 
पलंभनिभित्तं न भवति ।” 


अर्थ-इन्द्रियद्वार से शब्दादिकों की प्राप्ति उपभोग 
कहलाता है। उपभोग से रहित कार्मणशरीर निरुपभोग कहा 
जाता है। वह कार्मण शरीर विग्रह्गति में जीव के लब्धिरूप 
भावेन्द्रिय के होते हुए भी द्रव्येन्द्रियों की रचन का अभाव होने 
से शब्दादिकी प्राप्ति में निभित्तभूत नहीं है । 


इस प्रकार भाष्यकारों के इन उद्धरणों में जो कहा गया 
है उससे आपके कथन की संगति नहीं बेठती है। “कार्मणशरीर 
किसी की भी इन्द्रियों का विषयभूत न होने से वह निरुपभोग 
है ।” ऐसा जो अर्थ आपने प्रगट किया है वैसा अर्थ यदि भष्य- 
कारों को इष्ट होता तो वे यह नहीं लिखते कि द्रव्येन्द्रियों की 
रचना का अभाव होने से शब्दादि का उपभोग नहीं है । आपके 
द्वारा किया हुआ अर्थ तो तब ठीक होता जब सूत्र में “निरुप- 
भोग्यं शब्द होता किन्तु सूत्रकार ने “निरुपभोगं, शब्द रखा है 
जिसका अर्थ होता है “न उपभोगो विद्यते यस्य तत्‌” अर्थात्‌ 
जिसके उपभोग क्रिया नहीं होती यानी जो स्वयं उपभोग नहीं 
करता, यही विवेचन सभी भाष्यक्तारों और टीकाकारों ने 
किया है ।आशा है आप इस विषय पर पुनः विचार करेंगे। 


दूसरा स्थल है इष्वाकार परकतों का स्थान बताते हुये 


भछ२ |] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


इलोकवातिक के ५ वें खंड के पृष्ठ ३६४ पर अंतिम पंक्तियों में 
आपने ऐसा लिखा है-- 


धातकीखंड में पूर्व॑ंमेह सम्बन्धी भरत और पश्चिम मेरु 
सम्बन्धी ऐरावत अथवा पूर्वमेरु सम्बन्धी ऐरावत और पश्चिम 
मेरु सम्बन्धी भरत का विभाग करने वाले इष्वाकार पबंत पड़े 
हुये हैं ।” 
आपका ऐसा लिखना भी हमारी तुच्छ बुद्धि में ठीक 
प्रतीत नहीं होता । धातकीखंड में भरत और एरावत क्षेत्र की 
स्थिति धनुषाकार रूप में है । जेसे धनुष के बीच में वाण होता 
है बसे ही दोनों ओर दो इष्वाकार पर्व तों के बीच में पड़ जाने 
से दोनों ओर के भरत और ऐरावत के दो-दो विभाग हो गये 
हैं। दक्षिण की ओर जो भरतक्षेत्र धनुषाकार था उसके बीच 
में इष्ताकार पर्वत के पड़ने से उसी के दो भाग होकर पूर्वभाग 
पूव मेरु सम्बन्धी धातकी खंड का कहलाता है और पश्चिम भाग 
पश्चिममेह सम्बन्धी धातकीखड का कहलाता है। उसो तरह 
धातकीखंड में उत्तर को तरफ के ऐरावतकक्षेत्र के बाबत समझ 
लेना चाहिये । अत: धातकीखंड में पृत्र॑मेह सम्बन्धी भरत और 
पश्चिममेर सम्बन्धी ऐरावत के बीच में जो आप इष्वाकार- 
पव॑त बताते हैं वह ठीक नहीं है। किन्तु पूर्व मेर सम्बन्धी भरत 
और पश्चिममेरु सम्बन्धी भरत इन दोनो के बीच इष्वाकार- 
पर्वत स्थित है। इसी तरह पूर्व पश्चिम भेरु सम्बन्धी ऐरावत 
क्षेत्र के बीच में इष्वाकार पवत स्थित है। 


आपकी मसान्यतानुसार पश्चिम धातकौ खंड में दक्षिणकी 
तरफ ऐरावत क्षेत्र और उत्तर की तरफ भरतक्षेत्र का होना 
व्यक्त होता है, वह उचित नहीं है । 


तत्वार्थ श्लोकवातिक की“ ] [ ४४३ 


इस प्रकार आपकी श्लोकवातिक की हिंदी टीका के दो 
स्थलों पर हमने जिज्ञासामाव से अपने विचार आपके सामने 
रक्‍बे हैं। आशा है उन पर आप ध्यान देंगे और इसमें अगर 
हमारी ही भूल हो तो हमें समझाने की कृपा करेगे, ऐसी हमारी 
आपसे सविनय विनती है। आप प्रतिभाशाली बहुश्रुती विद्वान 
हैं आपसे चुक होना कम सम्भव है। 


सं० नोट--तत्वाथ राजवातिक में भरतें रावत 
विभाजिनाविष्वाकारगिरोीं वातिक है। इसका अर्थ स्वयं 
अकलंकदेव ने उत्तरदक्षिण भरत ऐराबत का विभाग करने 
वाले इष्वाकार पर्वत हैं, ऐसा किया है तत्वार्थ श्लोकवात्तिक में 
आचाये विद्यानन्द ने भी भरतेरावत विभाजिनौ! लिखकर 
इष्वाकारगिरि को भरत और ऐराबत का विभाजक कहा है। 
इससे पाठक को ऐसा बोध होता है कि भरत और ऐरावत क 
बीच में इष्वाकार पवत है। किन्तु यथार्थ ऐसा नहीं है। बल्कि 
भरत और ऐरावत्त क्षेत्रों का विभाग करने वाले अर्थात्‌ भरत 
क्षेत्र के और ऐरावत क्षेत्र के बीच में इष्वाकार परत है जिससे 
एक ओर इृष्वाकार पव॑त के दोनों ओर भरत छेत्र है और दूसरी 
ओर इशण्वाकार पर्वत के दोनों ओर ऐरावत क्षेत्र है। त्रिलोक 
प्रशप्ति की गाथा २५५२ से यह बिल्कुल सःप्ट हो जाता है-- 


दोपासेसु वक्खिणइसुगार गिरिल्स दो भारखेत्ता । 
उत्तर इसुगारस्स य भवंति ऐरावदा दोष्णि १॥ 


दक्षिण इष्वाकार पव॑त के दोनों पाश्वे भागों में दो भरत 
केत्र हैं और उत्तर इप्वाकार पंत के दोनों पाश्व॑भागों में दो 
ऐरावत क्षेत्र हैं । ० 


र्ड्द 


नि 


श्रावक को ११वीं प्रतिमा 


जैनसन्देश के अभी हाल ही के (१३, २० मार्च ६४ के) 
अंकों में उसके आदरणीय संपादक पं० कैलाशचन्द जी शास्त्री 
ने स्वर्गीय पं० जुगलकिशो रजी मुख्तार के लेखानुसार (मुख्तार- 
सा० का यह लेख सन्‌ २१ की जैन हितेषी भाग १५ में ही 
प्रकाशित नहीं हुआ है, किन्तु परिवरद्धित-संशोधित रूप से 
अनेकान्त वर्ष १० की अन्तिम किरण (जून ५०) मैं भी प्रकाशित 
हुआ है ) ग्यारहवीं प्रतिमाधारी क्षुल्लक का स्वरूप लिखा है। 
उस सम्बन्धमें विद्वज्जनों के विचारणार्थ मैं भी यहाँ कुछ लिखने 
का उपक्रम करता हूं । 


कुन्दकुन्द के सूत्र प्राभूत की २१वीं गाथा में इसका स्वरूप 
संक्षेप से इस प्रकार लिखा है-- 


दुइयं च वुत्तलिंगं उक्किदूठ अवरसावयाणं च। 
सिख भसई सपततो समिदोभासेण मोणेण ॥२१॥। 


इसमें लिखा है कि मुनि के बाद दूसरा लिंग शृहत्यागी 
उत्कृष्ट श्रावकों का है यानी ११र्वी प्रतिमाधारी का है। वह 
वात्र को हाथ में लेंकर भाषा समिति (धर्मलाभ शब्द) से या 
मौन से भिक्षा के लिये भ्रमण करता है। 


स्वामी समन्‍त भद्र ने भी रत्नकरण्डआावकाबार में 


श्रावक की १५वीं प्रतिमा ] [ शधर 


“मगृहतों मुनिवनमित्वा” पद्य में इसका संक्षिप्त स्बरूप इस 
प्रकार लिखा है-- 


“घरको छोड़ मुनियों के आश्रम में जाकर गुरु के निकट 
ब्रतों को ग्रहण करके जो तपस्या करता हुआ भिक्षा भोजन 
करता है और खण्डवस्नत्र रखता है वह उत्कृष्ट श्रावक है ।” 

दिन में एक बार भोजन करना यह यहाँ के “तपस्यनु” 
शब्द से ध्वन्तित हाता है। इसकी सस्कृत्त टीका में प्रभाचन्द्र ने 
इस उत्कृष्ट श्रावक को आये लिय का धारी लिखा है और 
इलोक में प्रयुक्त “भैक्ष्याशन:” वाक्य को व्याख्या भिक्षा समृह 
को खाने वाला किया है । जिसका मतलब होता है अनेक घरों 
से पात्र में भिक्षा लाकर किसी एक जगह बेठकर खाने वाला । 


चारिन्रसार में चामुप्डराय ने इसका स्वरूप ऐसा 
लिखा 67 


“४उद्दिष्टविनिवृत्तः स्वोहिष्टपिडोपधिशयनघ रास ण््मादे 
विरत- सन्‌ एकशाटकंधरो भिक्षाशनः पाणिपात्रपुटेनोपचिश्यभोजी 
रात्रि प्रतिमादितपः समुग्यत आतापनादियोगरहितो भवति ।” 
इसमें बताया है कि जो अपने निमित्त त्तेयार किये हुये भोजन, 
उपधि शबय्या और उत्तम आसनादिक से विरक्त रहता है। एक 
धोती रखता है-नीचे से ऊपर त्तक उसी को ओडढ़-पहिन लेता 
है, भिक्षा से भोजन लाकर करपात्में बेठकर जीमता है और 





ऋभषुद्धित चारित्रसार में 'बसनादे: पाठ है। किस्तु कारतिकेयानु- 
प्रेक्षा को टीका में यहाँ का उद्धरण दिया है उसमें 'वरासना दे: पाठ 
है । शायद यही पाठ आशाघर के सामने भी था। उन्होंने भो शयना- 
सनादि लिखा है। वसन नहीं लिखा है ॥ 


श्््द्‌] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


आतापनादि योगों को छोड़कर राद्रि प्रतिमादि तपश्चरण में 
उद्यमी रहताहै वह उद्दिष्टविनिवृत्त नामका श्रावक कहलाता है । 


भगवज्जिनसेन ने आदिपुराण में क्षूल्लक को एक शाटक 
का घारी लिखा है। तदनुसारही यहाँ कहाहै । तथा यहाँ उसके 
लिये उहिष्ट आहारादि का त्याग बताया है । उससे वह किसी 
के घर आमन्त्रित होकर जीमने नहीं जा सकता है क्योंकि उससे 
उदिष्ट भोजन का ग्रहण होता है । अत: वह भिक्षा से भोजन 
करता है। यह बात उद्दिष्टत्याग के लिखने से ही प्रगट हो जाती 
है। फिर भो चाम्रुण्डराय ने उसके लिये एक और विशेषण 
'भिक्षाशन: का प्रयोग किया है। उसका अधभिप्राय उनका 
कुन्दकुन्द और समन्तभद्ग के मतानुसार अनेक घरों से भिक्षा 
मंगाते का मालूम पड़ता है। अथवा सही पाठ “भेक्षाशनः 
हो | इस प्रतिमा का उदिष्टविरत यह नाम खारित्रपाहुड़ की 
गाथा १ में भी लिखा है और जो यहां इस प्रतिमाधारी के लिये 
बेठ कर पात्र में आहार लेने को कहा है सो ब्रेटकर भोजन 
कराने को मान्य्ता तो समंतभद्द की भी हो सकती है क्योकि 
१ृषृवीं प्रतिमा में जो विशेष आचरण थे बे उन्होंने रत्नकरंड 
श्रावकाचा रमें लिख दिये | बाकी भावरण बेठकर जीमना भादि 
नीचे को ब्रतिमाओं जेसे हो इस प्रतिमामें समझ लिये जावें। हाँ 
चामुण्डराय ने यहां इस प्रतिमा वाले के लिये हाथ में आहार. 
करने को बात जरूर कुछ विशेष लिखी है। सम्भव है उस वक्त 
उनके सामने ऐस्ली ही प्रद्ृत्ति चल रही हो । या उसका 
प्रतिषादक आगम उन्हें उपलब्ध हो । किन्तु यहाँ पाणिपात्र में 
आहार करने का अर्थ मुनि की तरह अंजुली जोड़कर करने का 
नहीं है. । इसका निषेध सूत्र पाहुड़ में ३ जगह किया है-- 
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खेडे थि ण कायध्यं पाणिप्पत्त सचेलस्थ । 
निच्चेलपाणिपसत उवइृट्ठ परमजिणवारिदेहि ॥१० 
बालग्गकोडिपत्त परिगहगहणं ण होइ साहूणं । 
भुजईइ पाणिपत्त दिण्णण्णं इक्क ठाणम्मि ॥१७॥ 


यहाँ यह कहा है कि-वस्त्रधारी को खेल में भी 
पाणिपान्र में आहार नहीं करना चाहिये। परम जिलेद्रों ने 
निवेस्त्रों-नग्नसाधुओं के लिये ही हाथ में भोजन करने का 
उपदेश दिया है। साधुओं के बाल की अणाीमात्र भी परियग्रह 
नहीं होना चाहिये । तदर्थ वे भोजन भी पात्रमें नहीं करते-हाथ 
में ही करते हैं। वह भी एक स्थान में और दूसरों का दिया 
हुआ । 

इसलिये ११५त्रीं प्रतिमाधारी के बस्ते जो यहां पाणिपात्र 
में आहार करना लिखा है। उसका मतलब यही हो सकता है 
कि-वह पात्र में से भोजन को अपने एक हाथ में लेकर उसे 
थांड़ा २ दूसरे हाथ से जीमे । जेसा कि भूधरदासजी ने पाश्दे- 
पुराण में लिखा है - 

एक हाथ पे ग्रास धरि एक हाथ सों लेय । 

श्रायक के घर आयके ऐलक असन करेय ।। 

(२०० अधि० ४] 


किन्तु दुग्ध, तक़, खीर, रसादि तरल खाद्य के साथ 
चूरकर रोटी आदि खाने के विशेष अबपर पर वह॒पाचका भी 
उपयोग कर सकता है ऐसा अभिप्राय चामुण्डरायका ज्ञात होता 
है । क्योंकि उन्होंने 'पाणिपात्रपुटेन भोजी! लिखा है। जिससे 
उप्तका अर्थ हाथ और पात्र दोनों में भोजन करना हो 
सकता है । 
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इन चामुण्डराय के ही वक्त में होने वाले अमितिगति ने 
इस प्रतिमाधारी के लिये सुभाधित रत्नसंदोह के श्लो० ८४३ 
में और उपासकाचार के परि० ७ के श्लोक ७७ में नवकोटिसे 
विशुद्ध आहार लेने का विधान करते हुये इस प्रतिमा का विशेष 
स्वरूप उपासकायार के ८के परिच्छेद में इस प्रकार किया है-- 


वराग्यस्य परां भुसि संयमत्य निकेतनमु | 
उत्कृष्ट: कारयत्येष मु'डर्न॑ तु ड्मु डयो: ॥३७॥७ 
केवल वा सबसत्र वा फरोपीन स्वीकरोत्यसो । 
एकस्थान्नपानीयो निदागहुपिरायण: ॥७णा 
स॒ घमंलाभशब्देत  प्रतिवेश्म सुधोपमामु । 
सपात्रो याचते सिक्षां जरामरणश सुदनोसु ॥७४५॥ 


अर्थ- यह उत्कृष्ट श्रावक वेराग्य की परम भूमि और 
झंय मका स्थान ऐसा दाढ़ी मूुछ-शिरके बालोंका मुण्डम(हजामत ) 
कराता है। वह केवल लंगोट था वस्त्र (चादर) सहित लंगोट 
रखता है । अपनी निदाग्हामें तत्पर रहता हुआ एक स्थान पर 
अन्न पानी जीमला है। यानी जशिन्‍न २ बरों से पात्र में भोजन 
लाकर एक स्थान पर जीमता हैं। कह पात्र लेकर धर २ प्रति 
धर्मलाभ शब्द बोलता हुआ अमृततुल्य जरामरण नइ$शिनों भिक्षा 
को मांसता है $ 


कुन्दकुन्द ने भिश्ना के लिये भाषा समिति सहित सपात्र 
घूमने की कही है। व समन्तभद्र ने चक्रेलखंड धारण करने की 
कही है ॥ उसी का अमितमति ने यहाँ खुलासा किया है। ऊपर 
जिनसेन ओर चामुण्डराय ने एक वस्त्र धोत्तीमात्र रखने का 
आदेश दिया है। यहां अमितमति के केवल कौपीन या कभी 
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कौपीन के साथ चादर ओढ़ने का भी उल्लेख करके दो वस्त्र 
रखने का विधान किया है | इससे कुछ मतभिननता जाहिर होती 
है। परन्तु अल्पवस्त्र रखने के उद्देश्य में कोई फर्क नहीं आया 
है । भोढ़ने पहनने को धोती लम्बी रखनी पड़ती है। लंगोट 
और चादर दो संख्या होकर भो वस्त्र का विस्तार (माप) यहाँ 
धोती से अधिक न हो कर कुछ कम ही हुआ है । 

कुन्दकुन्द समन्‍्तभद्व और चामुण्डराय ने ऊपर यह कहीं 
नहीं बताया कि इस प्रतिमावाला बालों का लॉच करे या क्षोर 
कर।वे ? किन्तु उनका कुछ नहीं लिखना ही यह बताता है कि 
उनको इसके लिये क्षौर कराना ही ईष्ट था। क्योंकि जो नीचे 
की प्रतिसाओं में होता भा रहा है वहो यहां भी है। इसी 
अभिप्राय से उन्होंने इस सम्बन्ध में कुछ नहीं लिखा है। इस 
त्तरह अमितगति ने केशो के मुडन की बात भी अपनी ओर से 
नहीं लिखी है । जो पूर्वाचार्यों का अभिप्राय था उसे ही स्पष्ट 
किया है। 

यहाँ अमितगति ने भिक्षा फो अमृतबत्‌ जरामरणनाशिनी 
लिखा है | वह खास ध्यान देने योग्य है। ऐसा इसलिये लिखा 
है कि--कोई यह न समझ ले कि एक उत्कृष्ट श्रावक भिक्षा के 
लिये पात्र हाथ में लेकर घर २ फिरता फिरे यह तो उसके पद 
के गौरव को घटाने वाला काम है। उसके समाधान के लिये 
उन्होंने उक्त कथन करके यह बताया है कि- वह भिक्षा नहीं 
वह तो अमृत है। जंसे अमृत के पीने से जरामरण का नाश 
होता है। उसी तरह उस भिक्षा को खाकर वह श्राथक भो 
देशव़तों को पूर्णतया पालन करता हुआ आगे सूचि 
हो उस मोक्षस्थान को प्राप्त होगा जहां जानेवाला अजर-अमर 
हो जाता है + 
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इन अमितगति के कुछ थोड़े समय पूर्व ही अपभ्रश कवि 
पुष्पदन्त हुए हैं । उन्होंने यशोधर चरित के पृ० ८४ में क्षल्लक 
का स्वरूप इस प्रकार लिखा है -- 


ता अम्हृहि लइयउ खुल्लयत्तु, ै 
चत्तउ परिहणु आहरण वित्तु । 
पंग्रुत्तद पंडरची रखंड, 
मणमुडिवि पुणु सुडियउ सुड़ु। 
कोवीण कमण्डलु भिक्‍छपत्तु, 
लइयउबउ भवजलजाणवत्तु । 


इसमें क्ष ललक के श्वेत रंग का वस्त्रखंड, मुण्डन, कोपीत, 
कमण्डलु और भिक्षापात्र लिखा है। 

उपयुक्त ग्रन्थकारों ने इस ११वीं प्रतिमाधारी का नाम 
उदष्ट विरत, उत्कृष्ट श्रावक और क्ष्‌ललक लिखा है मेधावी 
ने धर्मंसंग्रह श्रावकाचार में- अपवाद लिगी और वानप्रस्थ भी 
लिखा है - 


उत्कृष्ट: श्रावकों यः प्राक्क्षुल्लको5त्रेव सूचित: । 
स॒ चापवादलिंगी च वानप्रस्थोष्पिनामत: ॥ 
[२८० अधि० दे ] 


प्रभाचन्द्र ने रत्नकरण्ड की टीका में इसका नाम बार्य 
भी लिखा है। तदनुसार आशाधर आदि ने भी आये नाम लिखा 
है । स्त्री जाति में उत्कृष्ट संयम की धारिका आयेका होती है, 
उसी को तुलना में पुरुष जाति में श्रावक दशा में संयम के 
धारक के लिये आय॑ संज्ञा दी गई प्रतीत होती है। यहां के 
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क्षुल्लक नाम में क्ष्‌ हलक का अथ है निम्न श्रेणी में रहने वाला। 
अर्थात्‌ यहाँ से ऊपर एक ही श्रेणी है, बह है मुनिपद उससे नीचे 
की श्रेणी में होने के कारण वह क्ष्‌ललक कहलाता है। (११वीं 
प्रतिमा के भेद करके पहिले भेद वाले को क्ष्‌ल्लक कहना यहाँ 
अभीष्ट नहीं है। उपयुक्त ग्रन्थों में दो भेद किये ही नहीं हैं । 
चहाँ तो सारी ही ११वीं प्रतिमाधारी को क्ष्‌ललक कहा है । 

उपयु क्त ग्रंथकारों के मत से इस प्रतिमा का धारीन 
लॉंच कर सकता है न अंजुली जोड़ कर आहार कर सकता है । 
मयरपिच्छी का भी उसके लिये विधान नहीं है। किन्तु सोमदेव 
ने यशस्तिलक के प्रथम आश्वास में (हिंदी अनुबाद पृ० ७१) 
क्षूललक के मयूरपिच्छी लिखी है। वीरनन्दि ने भी चन्द्रप्रभ 
काव्य के सर्ग ६ श्लो० ७१ में क्षुल्लक के यति चिह्न लिखा है । 
घहाँ यति चिह्न का मतलब मयूरपिच्छी ही जान पड़ता है । 

ऊपर लिखित ग्रन्थकारों के बाद विक्रम फी १२वो 
शताब्दीमें वसुनन्दि हुये जिन्होंने स्वरचित्त श्रावकाचा रकी गाथा 
३०१ से ३११ तक में जो ग्यारहवीं प्रतिमा का स्वरूप लिखा है 
उसका हिन्दी अनुवाद निम्न प्रकार है-: 

११वीं प्रतिमाधारी उत्कृष्ट श्राचक के २ भेद हैं प्रथमभेद 
एक वस्त्र (शाटक) रखने वाला। दूसरा केवल कोपीन का 
धारो। प्रथम भेदवाला केची या उस्तरे से बाल कटवाता है। 
मुदुउपकरण कोमख-बस्त्रादि से स्थानादिकों के प्रतिलेखन 
करने में प्रयस्तशील रहता है । बेटकर स्वयं हाथ में या पात्र 
में भोजन करता है। (स्वयं कहने से बह खुद ही पान्न में या 
अपने हाथ में आहार करता है। स्रुनि की तरह बार २ दाता 
इसके हाथ में आहार रखता जाये ओर यह उसे बाता रहे ऐसी 
विधि इसको नहीं है । ) 
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चारों पर्वों में चतुविध आहार का त्यागरूप उपवास 
नियम से करता है। भिक्षा प्राप्त करने की विधि इस प्रकार 
है-प्रथम ही पात्रको धोकर चर्या के लिये श्रावकके घर में प्रवेश 
करता है और उसके आंगन मे ठहर कर धर्मलाभ कह कर स्वयं 
ही (दूसरों को भेज कर भिक्षा नहीं मंगचाता) भिक्षा मांगता 
है | भिक्षा नहीं मिलने पर बिना दीनसुख हुए वहां से शीघ्र 
निकल दूसरे घर में जाता है। वहाँ भी (धर्म लाभ कह कर) 
अथवा मौन से काय को दिखाकर भिक्षा मांगता है। कहीं बीच 
में ही यदि कोई श्रावक कह दे कि यहाँ हो भोजन करिये तो पूर्व 
घरों से प्राप्त अपनी भिक्षा को पहिले खाकर शेष अन्न उसके 
यहाँ का खाता है। यदि ऐसा कोई न कहे तो घूम फिर कर 
अपने उदर भरने तक की भिक्षा अनेक घरों से प्राप्त कर पीछे 
किसी एक घरनमें प्रासुकजल मांगकर जो कुछभी रस नी रस भिक्षा 
मिली है उसे यत्न से शोध कर खाता है। फिर पात्र को धोकर 
गुरु के समीप जाता है। यदि कोई अनेक घरों से भिक्षा लेने के 
इस कार्य को नहीं कर सकता हो तो वह चर्या के लिये 
मुनिचर्या के बाद श्रावक के किसी एक घर में ही आहार कर 
लेता है। एक घर आहार न मिलने पर उस दिन वह नियम से 
उपवास रखता हैं । फिर गुरु के समीप जा कर विधि के साथ 
चार प्रकार के आहार का प्रत्याख्यान ग्रहण करके गोचरी का 
सब वृत्तांत यत्न के साथ गुरु के आगे निवेदन कर देता है। 


यह चर्या प्रथमोत्कृष्ट श्रावक की बताई है। वही चर्या 
द्वितीयोरक्ृप्ट श्रावक बे होती है। दोनों में फक॑ इतना ही है 
कि-द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक नियम से लौंच करता है और हाथ में 
भोजन जीमता है । यह कौपीन मात्र वस्त्र का धारो होता है । 
(गाथा ३०१) 
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वसुनन्दि के इस कथन में देखेंगे कि-पूर्वग्रन्थों में इस 
प्रतिमाधारी के लिए जिस भिक्षा भोजन का कथन किया गया 
था उसका इन्होंने अच्छा स्पष्टीकरण किया है और इस प्रतिमा 
के २ भेद करके पूर्व ग्रंथों में जो चर्या समस्त १५वों प्रतिमा की 
प्रतिपादन की थी उस सब का कौपीन के अतिरिक्त इन्होंने 
प्रथम भेद में समावेश कर दिया है । और दूसरे भेद की एक नई 
कल्पना करके उसके लिये लौंच करने और मुनि की तरह हाथ 
मे भोजन जीमने ज॑से विधान कर दिये हैं, जिनका उल्लेख 
पूर्वग्रन्थों में कहीं नहीं है । बल्कि कुन्दकुन्द ने तो वस्त्र धारी को 
हाथ से भोजन करने का सख्त निषेध किया है जैसा कि हम 
ऊपर लिख आये हैं | करपात्र में आहार होने के दो तरीके होते 
हैं । पहिला तरीका तो यह कि भोजन को अपने एक हाथ में 
रखकर उसमें से थोडा-थोड़ा लेकर दूसरे हाथ से खात्ते रहना 
और असुविधा होने पर कभी-कभी पात्र का भी उपयोग कर 
लेना | ऐसा विधान तो वसुनन्दि ने प्रथमोत्कृष्ट के लिए किया 
है । और दूसरा तरीका मुनि की तरह आहार लेना आर्थात्‌ दोनों 
हाथों की जुड़ी हुई अंजुली में दात्ता आहार रखत्तः जाये और 
साधु उसे अगुलियों से उठा-उठा कर खाता रहे । यह विधान 
वसुनन्दि ने द्वितीयोत्कृप्ट के लिए विशेष चर्या बताकर किया 
है । वहो आशय आशाधर ने सागार धर्मामृत अध्याय ७ के 
इलोक ४६ में “अन्येन योजित” वाक्य लिखकर प्रगट किया है । 
और वसुनन्दि ने प्रथमोत्कृष्ट का दूसरा विकल्प एक घर भिक्षा- 
वालालिखकर यह बतायाहै कि उसको चर्याके लिए भिक्षापात्रको 
लेकर निकलने को भी जरूरत नहीं है उसे एक घरमें तो आहार 
लेना है अतः वह दाता के घर के पात्रमें ही जीम लेबे । वसुनंदि 
का यह विधान नया है। पूर्व ग्रन्थोंसे उसका समर्थेन नहीं होता । 
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वसुनन्दि मे इस प्रतिमा वालों के लिये पे में चार 
ग्रकार के आहार का त्याग रूप उपवास रखने का भी नियम 
लिखा है जो पव॑ ग्रन्थों में नही है। ऐसा पव॑ ग्रन्थों में क्‍यों 
नहीं ? और इन्होंने क्यों लिखा ? इसका भी एक कारण है और 
वह यह है कि - पूर्व ग्रन्थकारों में तो वैसा उपवास का विधान 
सौथी प्रोषधप्रतिमा में हो कर दिया था। अतः उनको इस 
१९वीं प्रतिमामे पुनः कहने की जरूरत हो नहीं थी। किन्तु 
वसुनन्दि ने चौथी प्रतिमा में प्रोषध का उत्तम मध्यमादि भेद 
करके पं में एक,शन तथ करने को प्र।पध बता दिया है। 
ग्रन्धांतरों में ऐसा विधान प्रोषथ शिक्षाब्रत में लिखा है । 
इसलिये वधुनन्द को इस १वी प्रतिमा मे पर्व के दिन नियम 
से उपवास करने को लिखना पड़ा है| वसुनन्दि ने चौथी प्रतिमा 
में प्रोषध का जो स्वरूप बतलाया है वह भी समतभद्रादि पूर्व 

प्रन्थकारों के मत से भिन्‍न ही लिखा है । 


इस प्रकार वसुतन्दि ने लोच करना (यह मुरनियों का मूल 

गुण हैं ) आदि जो मुनि की क्रियाये थी उन्हीं का श्रावक दशा 
में विधान करके उसका नाम द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक रख दिया 
है। इस प्रकार का विधान वसुनन्दि से पूतं के किसी ग्रथकार 
के द्वारा किया हुआ जब तक उपलब्ध न हो जाये तब तक य ही 
कहा जायेगा कि- ऐसी प्ररूपणा सबसे प्रथम वसुनन्दि ने ही की 

है। इस विधान में सबस्र भट्टारकों का रूप छिपा हुआ है। 

आगे चल कर तो यह माग इतना बिगड़ गया है कि- आजकल 

तो १५वीं प्रतिमा में पछेवड़ी रखने वाले तक आमतौर पर 

लॉच करते दिखाई देते है। उनके अन्धभक्त श्रावक उनके 

केशलु चन का उच्छव करतेहैं । वे रेलमें सफर करते है। गुर के 
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साथ नहीं रहते, न गुरु के आदेश का ही पालन करते हैं। 
अकेले स्वच्छन्द चविचरते हैं। शास्त्राज्ञा को ताक में रखकर 
अपने भक्तों के बल पर मन आधे सो करते हैं। कहने को बे 
क्षूललक हैं पर लौंचादि करके एक त्तरह से वे वस्त्रधारो ग्रुनि 
बन गये हैं। और उनके भक्तजन उनको मृनिकी तरह ही 
मानते पूजते हैं। भिक्षा के लिये पात्र रखना तो आजकल कतई 
उठ ही गया है| इस प्रकार आज के १५वीं प्रतिमाधारी क्ष्‌ल्‍लक 
पूर्वाचायों के आदेश तो दूर रहे वसुनन्दी के मत को भी 
अवहेलना करते दिखाई दे रहे है । 


इन सब अनर्थो की जड़ आज के अविषेकी श्रावक हैं 
और बे काफी संख्या में हैं। तथा इस काम में स्वार्थी, खुशामदी, 
मानबडाई के भूवे कुछ पण्डित भी साथ हो जाते हैं जिनकी 
चजह से प्रायः त्यानियों की चर्या दिनोंदिन बिगड़ती जा रहो है 
और ताम पर भी समाज में उनका काफी बोलबाला है। और 
इसी से वे अपने सुधार का कोई प्रयत्न नहीं करते हैं । 


जैसे किसी को भूत लग जाता है तो वह बावला होकर 
अपनी सब सुधबुध खो बेठता है । वही हालत प्रायः आज के 
श्रावकोकी नजर आती है। उनके सामने भी कोई कसा भी मुनि 
या क्ष्‌ल्लक,ऐल्लक का वेष नजर आत्ताहै तो उसके शिर पर ऐसा 
भूत सवार हो जाता है कि- उस सयम न ये शास्त्र की सुनते 
हैं और न किसी विद्वानु की । एक तरह से स्वच्छन्द निरंकुश 
होकर मनमानी क रने लगते हैं और झगड़ने लगते हैं । 


ऐसी हो स्थिति को परिलक्षित कर यशस्तिलक में 
सोमदेव ने कहा है-- 
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ब्राय: सम्प्रति कोपाय सन्‍्माग्गंस्योपदेशनसु । 
निलुन मासिकस्थैब विशुद्धादशंदर्शनसु ॥ 


भर्थातु-इस कलिकाल में सनन्‍्मार्ग का उपदेश देना भी 
प्राय खतरे से खाली नहीं है लोग उल्दे कुपित हो जाते है। 
किन्तु जब थे अपना स्वभाव नहीं छोड़ते तो धर्म-सेवक भो अपने 
कत्तंव्य (हितेषिता) से क्‍यों च्युत हो । 


वसुनन्दि ने ११वीं प्रतिमा के जो दोभेद कियेहैँ उन दोनों 
ही भेदों की संज्ञा गुरुदास कृत प्रायश्चित अन्थ में क्ष ललक बताते 
हुए वहाँ उसके लिये लौंच करनेका भी उल्लेख कियाहै | पर यह 
ग्रथ वसुनंद्दि से पूर्व काल का है या उत्तर काल का है ऐसा कोई 
पूर्ण निश्चय नहीं है । इस ग्रन्थ का चूलिका भाग नन्दीगुरु की 
टीका सहित माणिकचन्द ग्रन्थमाला से प्रायश्चित्त सग्रह मे 
प्रकाशित हुआ है। किन्तु इसकी चूलिका सहित शेष अंश मय 
हिन्दी टीका के अन्यत्र से भी छपा हैं। उसको पढने पर यह 
ग्रन्थ प्रामाणिक माल्मम नहीं पड़ता है। जेसे इसके पृष्ठ ५६ में 
लिखा है कि- व्याधि आदि कारणों के बिना म्रुनि वस्त्र ओोढ 
ले तो वह प्रायश्चित का भागी है।” इसका अथ्थे हुआ रोगी 
मुति वस्त्र ओढ़ सकता है। पृ० ५६ में लिखा है-' व्याधि के 
वश से मुनि जूता पहिन ले तो दोष नहों है ।” इत्यादि ॥ 
महावोर अतिशय क्षेत्र कमेटी से प्रकाशित आमेर शास्त्र भण्डार 
की सूची के पु० १६४ में इसे श्वेतांबर ग्रन्थ बताया है। इसकी 
नन्‍्दी गुरु कृत टीका है। इसके श्लो० १६१ की टीका में 
उक्तज्च गाथा है वह इन्द्रनन्दि कृत छेदपिंड की है | इन्द्रनन्दी 
का समय विक्रम की १४वीं शताब्दि है। अतः नन्दीगुरु वि० 
१४वीं शताब्दि के बाद के सिद्ध होते हैं। 
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स्वामिकुमार कृत कारतिकेयानुप्रेक्षा ग्रन्थ में भी जोकि 
घाचीन माना जाता है सिर्फ एक गाथा में इस विषय का मामूली 
सा वर्णन है। परन्तु उसका रचनाकाल आशाघर से पहिले का 
होने में भी सन्‍्देह है। क्योंकि उसकी एक भी गाथा 
आशाधर को रचनाओं में कहों उद्ठ,त नहीं है। जबकि आशाधर 
ने अन्य अनेक प्राचीन ग्रंथों के उद्धरण दिये हैं तब यह हो नहीं 
सकता कि कातिकेयानुप्रेक्षा का वे एक भी उद्धरण नहीं देते । 
कम से कम सागारधममम्रत में तो इसका उद्धरण देते हो, जबकि 
कातिकेयानुप्रेक्षा में श्रावक धर्म का ८ गाथाओं में विवेचन 
पाया जाता है। अन्य प्राचीन प्रन्थवारों के ग्रंथों मे भी कहीं 
इसका उद्धरण नहीं देखा जाता है । न इसके कर्ता स्वामिकुमार 
का ही किसी प्राचीन आचाये ने कहीं स्मरण किया है । इसको 
टीका भी बहुत बाद की १६वी शताब्दी में बनी है। कुन्दकुन्द 
समन्तभद्रादि सभी शास्त्र कारों ने जहाँ श्रावक को प्रतिमाओं 
के ११ भेद लिखे हैं वहाँ इस ग्रन्थकी गाथा ३०४-३०५ मे १२ भेद 
लिखे हैं । अगर यह ग्रन्थ अधिक प्राचीन होता तो अन्य ग्रंथकार 
इसका अनुस रण करके प्रतिमाओं के १२ भद लिखते परन्तु १२ 
भेद किसी ने भी नहीं लिखे हैं। यह बात खास सोचने को है । 


वसुनन्दि के बाद तो प्रायः सभी ग्रन्थकारों ने ११ वों 
प्रतिमा का स्वरूप वसुनच्दि के अनुसार ही लिखा है। आशाधर 
ने भी इनका काफी अनुसरण किया है कुछ कथन आशाधर ने 
ऐसा भी लिखा है जो वसुनन्‍्दी के द्वारा लिखने में रह गया 
है। जैसे इस प्रतिमाधारी के वस्त्र सफेद रंग के होना चाहिए ॥ 
ऐसा ही पृष्पदन्त ने यशोधर चरित मे लिखा है। वह है भी 
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ठीक, क्‍योंकि जब महिला वर्ग जो कि अधिकतर रंगीन-वस्त्र 
पहनती है उस वर्ग की आथिका के लिए ही जब सफेद साड़ी 
का विधान है तो पुरुषवर्ग के उत्कृष्ट श्रावक के वस्त्र का रग 
सफेद होना योग्य ही दे। यह कहना कि-मेधावी ने रक्‍त- 
कौपीन संग्राही! लिखकर उत्कृष्ट श्रावक की लंगोट लाल रंग 
की बताई है। किन्तु यह पाठ अशुद्ध है। शुद्ध पाठ “रिक्त 
कौपीन संग्राही! होना चाहिए। जिसका अर्थ होता है बिना 
चादर के खाली (केवल मात्र) लंगोट का धारी। वास्तव में 
यही पाठ मेधावी ने लिखा है। क्योंकि इन्होंने इस प्रतिमा का 
सारा वर्णन आशाधर के अनुसार किया है तब वे लंगोट के रंग 
के विषय में ही भिन्‍न कथन कंसे कर सकते हैं। इन मेघावी 
ने प्रथमोत्कृष्ट की चादर लंगोट भी तो सफेद रंग की लिखी है 
तब वे द्वितीयोत्कृष्ट के लिए लालरंग की लगोट कंसे लिख 
सकते है ? 


आशाघर ने प्रथमोत्कृष्ट श्रावक (आज के क्ष्‌ल्लक) के 
लिए कौपीन और उत्तरीय वस्त्र ऐसे दो वस्त्रों का विधान 
किया है जबकि वसुनन्दि ने प्रथमोत्कृष्ट के लिए सिर्फ एक 
वस्त्र (शाटक) का ही विधान किया है । 


जब उत्कृष्ट श्रावक अनेक घरों से भिक्षा प्राप्त करता हैं 
तो उसको नवधा भक्ति की जाने का तो सवाल ही नहीं रहता 
है। फिर आशाधर जी ने तो ११वी प्रतिमा के स्वरूप के 
वर्णन में ही इस बात का खुलासा कर दिया कि सभी श्रावक 
परस्पर में इच्छाकार करें। देखो सागारधर्मामृत के अ० ७ 
का श्लोक ४६ बां । यही नहीं भा» श्री कुन्दकुन्द ते भी सुत्र- 
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पाहुड़ की गाथा १३ में लिखा है कि जो वस्त्रधारी क्ष ललकादि 
श्रावक हैं वे सब इच्छाकार के योग्य हैं। यहाँ आचाय का यह 
आशय है कि जो वस्त्र रखते हैंवे नवधा भक्ति के योग्य 


नहीं हैं । 


पं० भावदेव नहीं, वामदेव का बनाया हुआ संस्कृत मैं 
एक भाव संग्रह नामक ग्रन्थ है जो छप चुका है। उसमें भी 
११ वीं प्रत्तिता का वर्णन है। वह वर्णन प्रायः वमुनन्दी की 
तरह का ही है। उसमें जो 'पञ्चभिक्षाशनं भुक्त” पाठ लिखा 
है वह हमें अशुद्ध मालम पड़ता है। उसके स्थान में शुद्ध पाठ 
पात्रे भिक्षाशनं भुक्त' होना चाहिए। जिसका अर्थ होता है 
प्रथम भेवका धारी भिक्षा भोजनको पात्रमे जीमता है । इन प० 
चामदेव का बनाया एक ध॑ लोक्य दीपक ग्रन्थ भी है, जिसकी 
वि० सं० १४३६ की लिपि को हुई प्रति मिलती है। इससे 
इनका समय वि० सं० १४३६ से पृव का सिद्ध होता है। 


लाटीसंहिता में क्षूल्लक के लिए पाँच घरों से भिक्षा 
लाने की लिखो है वह काष्ठासंधी ग्रन्थ है। अन्य ग्रन्थों में गृह- 
संख्या का उल्लेख नहों है । 


पं० भेधावी ने धर्मंसंग्रह श्रावकाचार की प्रशस्ति में 
एक 'दोपद' नाम के श्रावक को आशीर्वाद देते हुए जो उसका 
स्वरूप लिखा है वह ११ वीं प्रतिमा वाले द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक 
के स्वरूप से मिलता हुआ है उसको मेधावी ने क्ष्‌ल्लक नहीं 
लिखा है किन्तु 'सत्क्ष्‌ ल्लक' (उत्कृष्ट क्षल्लक) और आये' 
लिखा है। तथा उनके लघु पिच्छी बताई है धत्ते च पिच्छं 
लबु:' । (मुनि की तरह बड़ी विच्छी नहीं) । 
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चारित्रसार में ५ प्रकार के ब्रह्मचारी बताये हैं उनमें 
दूसरा भेद अवलम्ब ब्रह्मबचारी है उसका स्वरूप इस प्रकार 
लिखा है अवलंब ब्रह्म चारिण: क्षुल्लकरूपेणागममध्यस्थ 
परिग्ृहीत गृहावासाभवंति अर्थात्‌ अवलंब ब्रद्मचारी वे हैं जो 
क्षुललक का वेष धरकर आगम का अभ्यास करते हैं फिर 
गृहस्थ हो जाते है। यही कथन सागारधर्मामृत अ० ७ श्लोक १६ 
की टीका में तथा का्तिकेयानुप्रेक्षा की शुभचन्द्र कृत टीका पृ. 
रष्ड में उद्धृत है। धर्म संग्रह श्लवावकाचार अ. ६ श्लोक २१ 
में तथा लाटी संहिता सर्ग ७ श्लोक ७३ में भी यही वर्णन है । 
ऐसे क्ष ललकों की कथा हरिबेण कथाकोष नं० ६४ में है । 


द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक की ऐलक” संज्ञा लाटी संहिता- 
कार पं० रायमल जी द्वारा बताना सद्दी नहीं है, क्योंकि लाटी 
संहिता सर्ग ७ श्लोक ६५ में 'तत्रलकः” पद है वह गलत प्रतीत 
होता है कारण कि वहीं श्लोक ५५ कक्ष ललकश्चेलकस्तथा” और 
श्लोक ५८ विद्यते चेलकस्यास्य में स्पष्टतया 'चेलक” पाठ दिया 
है अतः श्लोक ५६ में भी 'तत्र लक: की जगह 'तच्चेलकः शुद्ध 
पाठ होना चाहिए । इस तरह लाटी संहिताकार ने चैिलक' नाम 
द्वितीयोत्कृष्ट के लिए दिया है। संस्कृत भाषा कौ दृष्टि से 
भी चिलक' पाठ शुद्ध साथंक है; 'ऐलक” नहीं । चेलक संज्ञा 
लाटी संहिताकार की निजी कल्पना नहीं हैं किन्तु इसके रूप 
यूर्वें साहित्य में सन्निहित पाये जाते हैं। र॒त्नकरण्ड में 'चेल 
खंडधर:” पद इसी अथ्थ में प्रयुक्त हैं। पउम चरिय (विमलसूरि 
क॒त) प्राक्ृत ग्रन्थ के सर्ग ६७ वें में 'चेल्लअ” और 'चेल्लसामी” 
(चेल-स्वामी शब्द इसी अथे में प्रयुक्त हैं। दशव कालिक की 
हरिभद्र सूरि कृत टीका में भी 'चेल्लय रूव काऊण्ण” वाक्य में 
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बेललय (चेलक) शब्द का प्रयोग इसी अर्थ में दिया हैफ चेल 
और चेल द्विरूप है इसीसे खबेलक और चेलक बने हैं। देशी 
भाषा में चेला (शिष्य) शव्द भी इससे निष्पन्न हुआ है क्‍योंकि 
क्षल्लकादि, साधुओं के शिष्य होते हैं। साधु अचेलक कहलाते हैं 
वप्ोंकि वे निग्रेथ नग्न होते हैं अतः उनसे नीचे दर्जे के क्ष ललक 
(११ वो प्रतिमाधारी) चेलक कहलाने ही चाहिये क्योंकि ये 
वस्त्रधारी होते हैं। इसी चेलक (चेला) शब्द के आदि क्षक्षर 
बच! का लोप होकर देशी भाषा में ऐलक (एलक) शब्द का 
प्रचार हुआ है। जंसे बच्चे के अर्थ में संस्कृत 'बाल” शब्द है 
और उसीके 'क! प्रत्ययः लगाकर उसी अथ्थ में 'बआलक' शब्द 
बना है उसी तरह चेल और चेलक समझ्नना चाहिए । 


अर्श आदि गण ( आकृतिगण ) के अनुसार मत्वर्थीय 
(मत्तन्वाला) “अ' प्रत्यय लगने पर चेल (चेल) का अर्थ चेल 
बाला -- वस्त्रधारी भी हो जाता है ज॑से शुक्ल का अर्थ शुक्लवर्ण 
वाला भी होता है (गुणे शुक्लादयः पुसि गुणि लिंगास्तु 
ततदृति'-इत्यमरः) । अतः चैल और चैलक का “वस्त्रधारी के अर्थ 
में प्रयोग समुचित है इसी च्ेलक से देशी भाषा में ऐलक शब्द 
प्रचलित हुआ है। पं० चैनसुखदास जी न्यायतो्थें को 'लाटी 
संहिता! का यह प्रकरण हस्तलिखित प्रत्ति में देखकर लिखने को 
एक बार हमने निवेदत किया था उत्तर में उन्होंने लिखा था 
कि--चैलक' की जगह चेलिक' पाठ भी पाया जाता है संस्कृत 
कोशों में 'चैलिक' का अर्थ खंडवस्त्र दिया हुआ है इससे इस 


क्लिक 





हर आहार क्षेत्र के ध्राचीन शिलालेखों में “चेल्लिका रत्नभ्री” 
का उल्लेख है । स्थानीय मुनिसुक्नरतनाथ भगवात्र की १२२४ सं० की 
थ्‌ मूति पर वेल्लिका यणधरभओ का उल्लेख है । परमात्मप्रकाश,,.. 
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पाठ की भी संगति बंठती है। दौलतरामजी ने अपने क्रिया कोष 
में ऐसे ही किसो आधार से द्वितीयोत्कुष्ट श्रावक के लिए जगह- 
जगह 'ऐलि' शब्द का प्रयोग किया है जो चेलि (चेलिक) का 
ही अपभ्रष्ट ज्ञात होता है । 


यह ऐलक शब्द का सुसंगत इतिहास है । किन्तु मुख्तार 
सा० और पं० हीरालाल जो सिद्धांत शास्त्री ने (वसुनन्दि 
श्रावकाचार की प्रस्तावना के अन्त मे) 'अचेलक' शब्द से ऐलक 
शब्द की निष्पत्ति बताई है जो संगत माल्लम नहीं पडती क्योंकि 
किसी भी ग्रन्थकार ने द्वितीयात्कृष्ट श्रावक के लिए अकेलक' 
शब्द का प्रयोग नहीं किया है अचेलक शब्द का प्रयोग श्रमण- 
निग्नन्थ साधुओ के लिए ही एक मात्र प्रयुक्त पाया जाता है 
उत्कृष्ट श्रावकों के लिए नही । दोनों के लिये इसे प्रयुक्त बताना 
एक तरह से थुड़ गोबर एक करना है । 


गवेपक विद्वानों से प्रार्थना है कि वे इस विषय पर 
विचार कर अपनी सम्प्रति प्रकट करने की कृपा करें । 


अन्त में १३ मार्च ६६ के जैनसन्देश में जो माननीय 
ब्रह्मगारी होरालाल खुशालचन्द जी दोशी ने क्षल्लकचर्या पर 
८ प्रश्न विद्वानों से पूछे हैं क्रमण: उनका संक्षिप्त उत्तर नीचे 
प्रस्तुत करते हैं :-- 


(१) वयुनन्दि क्रावकाचार में प्रथम उत्कृष्ट श्रावक 
(क्षूललक) के लिए जो एक बस्त्र का विधान है तथा सागार 
धर्मामृत में जो प्रथमोत्कृष्ट के लिए उत्तरीय और कौपीन ऐसे 
दो बस्त्रों का विधान है इन दोनों में वसुनन्दिका कथन पूर्वा- 
चार्यानु संगत ओर उपादेय है। 
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आपने लिखा --“एक वस्त्र धारण करने का मतलब 
यह दिखता ६ कि एक बार उपयोग में लाने के लिए एक ही 
बस्त्र लेना दूसरा नहीं परन्तु दूसरे दिन बदलने के लिए दूसरा 
बस्त्र पास में रखने का निषेध नही है दो वस्त्र एक साथ धारण 
करने मे निषेध (दोष) है |” 


समीक्षा - प्राचीन साहित्यकारों ने जो क्ष्‌ललक के लिए 
एक ही वस्त्र धारण करना बताया है उसका तात्पयं ही यह है 
कि दूसरा वस्त्र न तो अपने पास रखे और न धारण ही करे। 
परिग्रह की दृष्टि से पास रखने और धारण करने में कोई 
अन्तर नहीं है क्योंकि लखपति करोड़पतिकी जैबमें लाख करोड 
रुपये पड़े नहीं रहते फिर भी वे उन रुपयों के मालिक अधिकारी 
होने से लखपति करोड़पति कहलाते हैं । अतः दूसरे वस्त्र का 
पास में रखना एक तरह से उस दूसरे वस्त्र का धारी-परिग्रही 
होता ही है। अगर ऐसा नहीं माना जायेगा तो कोई भी एक 
वस्त्रधारी अपने पास अनेक अस्त्र भी रख सकेगा ऐसी हालत 
में गृहस्थी में और इसमें कोई विशेष और नहीं बन सकेगा । 


परिग्रह का सम्बन्ध किसी वस्तु के धारण करने या पास 
में रखने से ही नही किन्तु उसके ममत्वभाव से है इसीलिए 
सूत्रकार ने परिग्रह का लक्षण “मूर्च्छा परिग्रह:” बताया है । 


विहार के वक्त इस दूसरे वस्त्र को हाथ आदि में रखना 
लेता ही पड़ेगा । तब दूमरे वस्त्र का धारण करना हो जायेगा 
तथा इस दूसरे वस्त्र की सार संभाल की चिन्ता रखने से 
स्वतन्त्रता निराकुलता में भी काफी बाधा उत्पन्त होगी अतः 
दूधरा वस्त्र पास में रखना किसी तरह विधेय नहीं है। यह तो 
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स्पष्ट परिग्रह पंक में फेसना है जिस परि ग्रह पंक का थवी प्रतिभा 
में ही सवंथा त्याग कर चुके पुन- उसका ग्रहण करना पीछे 
लौटना या नीचे गिरना है । 


(२) सर्वप्रथम वसुनन्दि ने दो भेद ११वीं प्रतिमा के 
किये हैं किन्तु उन्होंने दो और एक वस्त्र की दृष्टि से ये भेद 
नहीं किये हैं। उन्होंने प्रथमोत्कृष्ट के लिए भी एक वस्त्र 
(शाटक-"धोती रूप) ही बताया है और द्वितीयोत्कृष्ट के लिए 
भी एक कौपी न मात्र ही । 


पूर्व शास्त्रों में जो ११वीं प्रतिमा में एक शाटक व 
कौपीन दोनों प्रकार के विकल्प चलते थे उसी के वसुनन्दि ने 
पृथक-पृथक्‌ रूप में दो स्वतन्त्र भेद कर किये हैं। पर बाद में तो 
अनेक ग्रन्थकारों ने एक प्रथमोत्कृष्ट के ही दो वस्त्र का विधान 
कर इस मार्ग को जघन्य कर विया है| 


(३) पदमपुराण पवे १०० श्लोक ३६-'अशुकेनोपबीतेन 
सितेन प्रचलान्मना” में क्षल्लक के सफेद वस्त्र ही बताया है 
ऐसा हो पुष्पदन्त कृत यशोधर चरित और आशाघर कृत 
सागार धर्मामृत में है। किसी भी दि० ग्रन्थ में क्ष्‌ लक के लिए 
रंगीन वस्त्र नही बताया है । श्वे० जैनों के साधु साध्वी के भी 
सफेद वस्त्र ही है। इस तरह समग्र जेनसाधु समाज में श्वेत 
वस्त्र ही प्रचलित हैं । श्वेत रंग वैराग्य का द्योतक है जबकि 

अन्य सब रंग राग भाव के द्योतक ओर हिंसा जन्य हैं। अतः 
दि० क्ष्‌ल्लकों को श्वेत परिधान ही ग्रहण करने चाहिए । 


, बहुत से क्ष ल्लकादि अपने कमण्डलु के गोपाल वारनिस 
या रंगीन पेंट लगे हुए रखते हैं किन्तु ये वारनिस-पेन्ट नितांत 
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अशुद्ध वस्तुओं से निर्मित होते हैं अतः ऐसे कमण्डलु ग्रहण नहीं 
करने चाहिये | लकड़ी के स्वाभाविक वा उन पर तेल लगे हुए 
ही ग्रहण करना योग्य है (मुनियों के भी वारनिशपेन्ट के 
कमण्डलु ठीक नहों) 


(४) प्राचीनसमय में तो क्षललक (समग्र ११वीं प्रतिमा) 
के लिए पान्न में हो आहार करना बिहित था किन्तु बाद में 
किसी-किस्ी भ्रन्थकार ने कर में भी आहार करने की लिख दी 
फिरभी मुनि की त्तरह अंजुलि जोड़रूर नहीं इस सबका विस्तृत 
विवेचन पूर्व में कर चुके है । 


कर पात्र अर्थ-कर रूपी पात्र (कर ही) तथा कर में 
रखा हुआ पातन्न दोनों बन सकते हैं| व्याकरण शास्त्र के अनुसार 
प्रथम अर्थ बहुब्रीहि समास से तथा दूसरा अर्थ सप्तमी तत्पुरुष 
समास से निण्पत्न होता है। जंसे--लोकनाथ' शब्द के लोक ही 
है नाथ जिसका अर्थात्‌ दीन अनाथ मनुष्य तथा लोक का नाथ 
अथौत्‌ राजा दोनों बनते हैं। 


फिर भी आशाघर ने प्रथम अर्थ के लिए पाणिपात्र शब्द 
का प्रयोग किया है और दूसरे अर्थ के लिए पात्र-्पाणि शब्द का 
देखो सागार घर्मामृत अ3 श्लोक ४० “पात्र पाणिस्तदंगणे ।/ 


(५) पूर्वाचार्यो ने तो ११बीं प्रतिमा में पिच्छी रखना 
बताया हो नहीं है बाद में किसी-किसी ने बताया है तो 
द्वितीयोत्कृष्ट जिसे आज ऐलक कहते हैं उसी के लिये बताया 
है । प्रथमोत्कृष्ट क्ष्‌ुल्लक के लिए तो वस्त्र का मृदूषकरण रखना 
चताया है २ 
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दो वस्त्र रखने वाले आजकल के क्ष ल्‍लक के लिए तो 
प्राचीन अर्वाचीन किसी भी आचाये ने पिच्छी रखना नहों 
बताया हे । 


(६) इसी तरह आजकल के (दो वस्त्रधारी) क्ष्‌ल्लक 
के लिए किसी भो शास्त्र में लौंव करने का विधान नहीं है फिर 
गुप्तस्थान या जाहिर में करने का तो प्रश्न ही नहीं उठता । 


आजकल के जो कोई क्ष्‌ल्लक दाढ़ी-म्छ के बालों को 
तो रेजर या बाल-मफा लोशनों से साफ कर डालते हैं और 
शिर के बालें के लिए केशलौंच महोत्सव कराते हैं या परचे 
फ्पवाते हैं वह सब ढांग और महान्‌ विडम्बना है धर्म का 
अपवाद हैं-कदाचार है । 


क्रियाकलाप के अन्त में (पृ० ३३८ पर) क्ष,ल्लक दीक्षा 
विधि संग्रहीत है जो न जाने किसकी बनाई हुई है उसमें गोबर 
आदि को क्ष्‌ललक के मस्तक पर रखने का भी कथन है और 
दीक्षा के वक्त क्ष्‌हलक का लोंच करना बताया है इससे कोई 
कोई आज के क्ष्‌ ललक के लिए लौच करना विधेयक बताते हैं 
किन्तु वह ठीक नहीं क्योंकि पूर्वकाल में क्षल्वक एक वस्त्रधारो 
की ही संज्ञा थी (जो आज ऐलक कहलाते हैं) अतः दो वस्त्रधारी 
आजकल के क्षल्लकों के लिए इस दीक्षा विधि से भी केशलॉच 
का विधान सिद्ध नही होता । क्ष्‌ल्लक शब्द से भ्रम में नहीं 
पड़ना चाहिये। इस दीक्षा विधि मे क्षललक शब्द के आगे 
ब्रेकेट में आये-ऐलक” ऐसा स्पष्ट लिखा है इससे यह ऐलकों 
की ही दीक्षा विधि सिद्ध है आज के दो बचस्त्र धारी 
क्षैल्तकों से उसका कोई सम्बन्ध नहीं । 
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बहुत से क्ष्‌ल्लक महाराज कहते हैं कि अगर हम केश 
लौंच की उच्च क्रिया करते हैं तो इसमें क्या हानि है ? यह तो 
अच्छी हो बात है इसका उत्तर यह है कि-फिर तो मुनियों की 
तरह खड़े-खड़े आहार भी कर लिया जाय इसमें भी क्‍या हानि 
है ? यह भी उच्चक्रिया ही है। किन्तु क्ष्‌ल्लकों के लिए यह सब 
शास्त्र विरुद्ध है शास्त्र में जिस पद के लिए जो मर्यादा कायम 
की है तदनुसार ही आचरण करना चाहिये अगर ऐसा नहीं 
किया जायेगा तो फिर ब्रह्मचारोी भी कहने लगेंगे कि--हम भी 
यह झकेशलौंच की उच्च क्रिया करेंगे (परचे छप्वाकर महोत्सव 
करेंगे) तब उन्हें केसे रोका जायगा ? इस तरह सारा ही मार्ग 
बिगड़ जायगा । अगर क्षुल्लकों को उच्च क्रिया का ही शौक हे 
तो पछेवड़ी आदि वस्त्रों का मोह छोड़िये और फिर खूब केश- 
लौंच करिये कोई रोकने टोकने वाला नहीं । किन्तु उच्चक्रिया 
का तो क्ष.ल्लकों के बहाना मात्र है अन्तरंग में तो महोत्सव, 
भोज परचे छपवाना, जय-जयकार आदि के रूप में अपनी 
नामवरी की भूख है जो वैरागी के लिए कोई शोभा की चीज 
नहों । प्रस्तुत: उसे हीन मार्ग की ओर ले जाने वाली है । 


(3)(5) जो क्षल्लक कपडे की पगरखी, छतरी, दगौन- 
टूथन्न ण, साबुन, घड़ी, फाउन्टेन पेन, पंखा, चश्मा, बिजली, 
तेल, खसखस की टाटी होटर, रेल मोटर, आदि सवारी वगरह 
का उपयोग करते है वे पदविरुद्ध क्रिया करते है क्‍योंकि इन सब 
वस्तुओं का तो €ंवीं परिग्रहत्याग प्रतिमा में ही सर्व प्रकारेण 
त्थाग हो जाता है पुनः उप्तका ग्रहण करना उच्छिष्ट-सेवी बनना 
है यह तो आगे को कक्षा में आकर पं,छे का पाठ भूलमने के 
समान है गृहत्यागी वैरागीके लिये ये सब आरम्भ परियग्रह किसी 
तरह शो भास्पद नहीं ये तो उसकी स्वतन्त्रता निराकुलता का 
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हनन करने वाले और धर्म को निंदा स्वरूप हैं ये महान दोष- 
अनाचार हैं क्ष ल्‍लकों को इनसे बचना चाहिये । 


रेल मोटरादि की सवारी में ईया समिति का पालन भी 
पालन भो नहीं है टिकिट के लिए भी याचना करनी पड़ती है 
अत: क्ष ललक को तीथेयात्रा के निभित्त भी सवारी का उपयोग 
मन में नहीं लाना चाहिये । 

जो कोई क्ष ललक-क्ष ल्लिका शीतकाल में ओढ़ने के लिए 
विशेष चहर या रजाई आदि का उपयोग करते हैं वह भी शास्त्र 
विरुद् और अनाचार है | उन्हें अपने पद का ध्यान रखकर शीत 
परिषह को सहना चाहिये--किसी भी प्रकार के शिथिलाबार 
को प्रश्नय नहीं देना चाहिये। 

आजकल के क्षल्लकों के लिये एक बात की तरफ हम 
और संकेत करना चाहते हैं - 

बहुत से क्ष्‌ ललक आहारचर्या पर जाते वक्त अपनी पछेबड़ी 
(चहर) अपने आवास परही रख जातेहैँ यह दोषास्पद है क्‍योंकि 
इस तरह आहारदाता गृहस्थकी यह पहचानने में नहीं आता कि 
ग्रेक्ष॒ललक हैं या ऐलक वे श्रममें पड़ जातेहूँँ इसके सिवा आवास 
पर चहर रखकर आने से उस चहर के चोरी चले जानेया 
किसी प्रकार से उसकी बरबादी-हानि भी संभव है अत: क्ष.ह्लकों 
को आहारचर्या के वक्त अपनी पछेवड़ी अपने साथ ही रखना 
चाहिये । 

श्रावक, त्यागी सभी का कर्तव्य है कि वे सदा जिनेन्द्र 
के पवित्र मार्ग को अक्षुण्ण बनाने रखने में प्रयत्नशील रहें -- 
किसी भी तरह मार्ग को भ्रप्ट-पतित नहीं होने दें । यही सच्ची 


जिनभक्ति है। शक 


प्र 


न्‍००>-लकण-+-मलमनानम-मन, 


साधुओं की आहारचर्या का समय 


जो भिक्षा प्रासुक हो, यथाकाल प्राप्त की हो और जिसके 
सम्पादन में साधु का कृत-कारित-अनुमोदना का कुछ भी संपर्क 
न हो, ऐसी भिक्षा आगम में साधु के लिए ग्रहण योग्य मानी 
है। इस प्रकार की भिक्षाचर्या को साधु के मल गुणों और उत्तर- 
गुणों में प्रधान च्रत कहा है। ऐसी भिक्षाशुद्धि को श्यागफर जो 
साधुजन अन्य योगउपधास घ आतापनादि त्रिकालयोगों को 
करते हैं, तो उनके किये वे अन्य योग सध चारिश्रहीनों के किए 
जसे हैं। उन्होंने परमार्थ को नहीं जाना है। भिक्षाशुद्धि के साथ 
यदि थोड़ा भी सप किया जाय तो घह शोभनीय घ॒ सराहने 
योग्य है । 


ऊपर का सबब कथन भुूलाचार के समथसाराधिकार में 
घताया है। यथा-- 


जोगेसु मूलजोर्ग भिक्‍खाचरियं चः वाण्णियं सुंत्त । 
अण्ण थे पुणो जोगा विषण्णाणविहीणर्णह कया।॥४६। 


टीका- सर्वेषु मूलगुणेषृत्त रगुणेषु मध्ये प्रधानव्रतं भिक्षा- 
चर्या । कृतकारितानुमतिरहितं प्रासुक॑ काले प्राप्त बणितां 
प्रवचने । तस्मात्ता भिक्षाशुरद्धि परित्यज्य अन्यानु योगान्‌ उपचाध्त- 
त्रिकाल योगादिकान्‌ ये कुर्वति, तैस्तेहन्ये योगा विश्वानविरहि- 


>सन्‍तारथ-उबजअमरहत और # पमधक्रआफ पे 
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तैश्चारित्रही नं: पुनः कृता: । न परमार्थ जानद्िभरिति। 
चर्याशुद्धया स्तोकमपि क्रियते यत्तपस्तच्छोभनमिति। 
फिर इसके आगे की गाथा में लिखा है कि-- 


कलल कल्‍ल॑ वि बरं आहारो परिभिदो पसत्थो य । 
ण य ख़मण पारणाओ बहयो बहुसो बहुविहो य ॥३४०७॥ 


अर्थ--भिक्षाशुद्धि के बिना जो बहुत से बहुत प्रकार के 
बहुत बार उपवास पारणे करता है वह अच्छा नहीं है । इससे 
तो वह अच्छा है जो रोज-रोज आहार करता है किन्तु परिमित 
और अध:ः कर्मादिदोष रहित आहार लेता है । 

ऊपर भिक्षाशुद्धि का कथन करते हुए भिक्षा काल में 
भोजन लेना भी भिक्षा-शुद्धि में शुमार विया है। आगम मे 
साधुओं के भिक्षा लेने का समय कौनसा बताया है ? इस लेख 
में नीचे हम इसी की चर्चा करते हैं । 

सुनियों का आचारविषयक प्रधान ग्रंथ मूलाचार है। 
उमके पंचाचाराधिकार की गाथा १२१ की वसुनन्दिकृत संस्क्ृत 
टीका में यह कथन इस प्रकार लिखा है-- 


“सवितुरुदये देववबंदनां कृत्वा घटिकाद्वये5तिक्रांते 
श्रुतभक्तिगुरुभक्तिपूवंक स्वाध्यायं ग्रहीत्वा ““ घटिकाद्वयम 
प्राप्तभध्याह्वादरात्‌ स्वाध्यायं  श्रुतभक्तिपूर्वकमुपसंहत्या- 
वसथादुदुरतो मृत्रपु रीषादीनु कृत्वा पूर्वाप रकाय विभागमवलोक्य 
हस्तपादादि प्रक्षालनं विधाय कुण्डिकां पिच्छिकां ग्रहीत्वा 
मध्याह्नदेववन्दना क्ृत्वा पूर्णोदरबालकानू. भिक्षाहारान्‌ 
काकादिवलोनन्यानपि लिगरिनो भिक्षाबेलायां ज्ञात्वा प्रशांते 
धुममुशलादिशब्दे गोचरं प्रविशेन्‌ मुनि: |” 


साधुओं की आहारचर्यो का समय | [४७१ 


अर्थ-सूर्योदय में देववन्दना करके, २ घड़ी दिन चढ़ने 
पर श्रुतभक्ति व गुरुभक्ति का पाठ पढ़कर स्वाध्याय का प्रारम्भ 
करे और मध्याह्व के होने में जब दो घड़ी का समय बाकी रहे 
तब ही यानी मध्याह्ल के समीप काल में श्रुतिभक्ति के पाठ 
पूत्रंक स्वाध्याय का विप्त॒जेन करदे । फिर वसतिका से दूर जाकर 
मलमृतन्र करके (यहाँ ऐसा कुछ आभास होता है कि आम तौर 
पर गुनियों के मलोत्स्ग का भी यही समय है, न कि प्रभात 
काल) | अपने शरीर के अगले पिछले भाग की प्रतिलेखना कर, 
हाथ पेर धोकर कमण्डलु पीछी लेकर भध्याह्ल की देववन्दना 
किये बाद यह देखे कि बालकों ने पेटभर भोजन कर लिया है, 
भिखारी भीख मांगते फिर रहे हैं, काकादिकों को खाना डाला 
जा रहा है, (इस आर्यावततं देश की यह प्राचीन प्रथा थी कि 
मध्याक्ष के वक्‍त काक, श्वगवन आदि को खाना डाला जाता था) 
और अन्य मत के साधु भी भिक्षार्थ विचर रहे हैं। इत्यादि 
लक्षणों से भिक्षा लेने का समय जानकर जिस वक्‍त कि रसोई 
का धुआँ और मुशलादि का शब्द भी न हो रहा हो, जैनमुनि 
गोचरी के लिए निकले ।%# 


भिक्षाबेला का यह विवरण जिस क्रम के साथ यहाँ दिया 
गया है उससे बिलकुल स्पष्ट हो जाता है कि--जैनमुनि के 
भोजन का काल दिन के भध्याह्न में है। मध्याह्व से दो घड़ी 


न >>+-+-मनक, 


जैह रवे> विशेषावश्यक ग्रंथ में भी ऐसा ही लिखा है देखिये- 
निद्धम्ग च गाम महिला थूभ च॒ सुण्णय देद्ध,। नीय चर काया बोलें ति 
जाया भिक्‍खस्स हरहरा।।२०६४।। ७२७-१८६ (भर्थात्‌-धुञ्नरहित गांव 
और स्त्रियों रहित पनघट को लक्षितकर और कोौवों को नीचे आते देख 
कर भिक्षाकाल का निश्चय करना चाहिये ) 
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पहिले स्वाध्याय को समाप्त करना और मल मृत्रादि क्रिया से 
निवृत्त हो मध्याह्न की देववन्दना किये बाद गोचरी पर उतरना 
इत्यादि उल्लेखों से मध्याह्न के समय में फेरफार होने की तनिक 
भी गुजाइश नहीं है। अन्यमत के सत्यासियों के भोजन के 
बाबत जो टीकाकर ने लिखा है सो मनुस्मृति में इस विषय में 
निम्न कथन मिलता है-- 

एककाल चरेद्स्नक्ष्य॑ न प्रसज्जत बिस्तरे । 

भेक्षे_ प्रसक्‍कतोी हि. यतिविषयेष्वपि सज्जति ॥५५॥ 

बिधूमे. सन्‍नसुशले व्यंगारे भुक्तवज्जने । 

बृत्त शरावसंपाते भिक्षां नित्य यतिश्चरेतु ॥५६४४ 

अलाभे न विषादी स्याल्लाभे चेब न ह्॒षयेत्‌ ॥अ०६॥ 

अर्थे--सन्यासी दिन में एकबार भिक्षा करे ) अधिक बार 
न खावे। क्योंकि अधिक बार खाने से कामादि विषयों में मन 
जाता है। रसोई का धुर्वां निकल गया हो, म्ुशल के कुटने का 
शब्द बन्द हो चुका हो । आग बुझ गईं हो, सब भोजन कर चुके 
हों, झू ठो पत्तलें भिट्टी के सकोरे आदि फेंक दिये हों ऐसे समय 
में सदा यति को भिक्षा के लिये जाना चाहिये | भिक्षा न मिलने 
प्र खेद और मिलने पर हे न करे । # 


मनुस्मृति के इस कथन से ऐसा ध्वनित होता है कि-- 
गृहस्थी के सब लोग भोजन कर चुकने के बाद अगर भोजन 
बच जाये तो वह सन्‍्यासियों के लेने योग्य होता है । 
# यही बात कण्व (वेदिक ऋषि) ने लिखी है :-- 
विधूमे सम्नमुशले, व्यंग्रारे भ्ुक्तवज्जने । 
काले$पराण्दे भूविष्ठे भिक्षाटन मथा चरेतु ॥ 
(इसमें स्पष्ट तया अपरान्द काल लगने पर भिक्काटन बताया हैं।) 


साधुओं की आहारचर्या का समय |] [ ५७३ 


अब हमें यह देखना है कि-- मूलाचार की टीका में जो 
मुनियों का भिक्षा का काल सध्याक्न में बताया है उसका सर्मंथन 
अन्य जैन ग्रन्थों से भी होता है या नहीं। सबसे प्रथम हम 
सोमदेव कृत यशस्तिलक चंपू का प्रमाण पेश करते हैं। उसके 
प्रथम जाश्वास के पृष्ठ १३४ (तुकारामजावजी द्वारा प्रकाशित) 
पर लिखा है कि-- 


'तमुपसद्य निषद्य च निवर्तितमार्ग मध्याह्नक्रियः 
समाकलणय्य च परिणतकालमहदेलमखिलं श्रमणसंघं लोचन- 
गोचरारामेषु ग्रमिषु विश्वाणार्थ भादिदेश ।”” 


उस पर्वत पर सुदत्ताचार्य संघ सहित जाकर स्थित हुये । 
उन्होंने ईर्यायथशुद्धि और माध्याह्लिकक्रिया-देववन्दनादि से 
निवृत्त हो, अहर्देल कहिये दिन के अद्ध॑ भाग को मुनियों का 
भोजन काल ज्ञात करके सब गुनिसंघ को आहार के लिये 
आसपास के ग्रामों में जहाँ के कि बगीचे दिखाई दे रहे थे, जाने 
का आदेश दिया । 


यहाँ भी दिन का अर्द्ध भाग और मध्याक्न की देववंदना 
के बाद का समय लिखकर सोमदेव ने इस विषय को अच्छा 
स्पष्ट कर दिया है। 


पदुमपुराण पर्व ४ में लिखा है कि-- 
अन्यदा हास्तिनपुरं बिहरनु स सप्तागतः। 
अविशच्चय दिनस्पा्ाध गते मेरुरिव शक्षिया ४६ 


अथ--जो शोभा से मेहपर्वत के समान जान पड़ते थे ऐसे 
भगवान्‌ श्री ऋषभदेव विचरते हुए किसी दिन आहार के अथे 
सध्याह्न के समय हस्तिनापुर भे आये। यहां भी दिन।द्धं का 
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समय लिखा है। (0 


हरिवंश पुराण सर्गम ८ में लिखा है कि-श्री ऋषभदेव 
भगवान के दर्शन प्रजा को उस वक्त होते थे जब वे मध्याह्न के 
समय आहार के अर्थ पुरों व ग्रामों में आते थ। यथा-- 


सध्यान्हेपु. पुरग्रामग्रहपंक्तिषु द्शनम्‌ । 
प्रशस्ताषु प्रजाभ्योप्दाच्बांद्रीचर्या चरन क्षितों ॥१४४।॥। 


यहां भी मध्याकह्न का समय लिखा है | #ऋ 


सकलकीतिकृत प्रश्नोत्तर श्रावकाचार के २४वें सगं में 
१९वीं प्रतिमा का स्वरूप वर्णन करते हुए लिखा है कि - 


योग्यकाले_ तदादाय मुहूर्त सप्त संगते । 
दिने परिग्रहे योग्ये भिक्षार्थ संभ्रमेत्‌ श्रती ॥४५॥ 


अर्थ “उस पात्र को लेकर सात मुहूर्त दिन के चढ जाने 
पर जो कि भिक्षा का योग्य काल है, उसमें योग्य दिन में 
क्षल्लक ब्रती को भिक्षा के लिए घुमना चाहिए । 


लि 


[] एवं ढेर श्लोक १५-१६ में लिखा है :- नभोमध्य गते 
भानावत्यदा ते महाशमाः (वे मुनीश्वर आकाश के मध्य में सूे के आने 
पर अर्थात्‌ ठीक मध्यान्ह में भिक्षा्थ नगर में आये) 


पु हरिवंशपुराण के सर्ग ६ श्लोक १६६ से भी मध्यान्ह-- 
ही भिक्षाकाल प्रकट होता है--तावदध्माव माध्यान्ह शंखनाद: 
समुच्छित: । 


साधुओं की आहारचर्या का समय ै| [ ५०५ 


: ' यहां सूर्योदय से ७ मुह॒र्त बाद भिक्षा लेने को जाना लिखा 
है । ७ मुहूर्त के ५॥ घण्टे होते हैं। अतः यह समय भी लगभग 
मध्याह्न का ही पड़ता है । 


इत्यादि आगम प्रमाणों से जनसुनियों का भिक्षा काल 
मध्याह्न समय का सिद्ध होता है। [शास्त्रकारों ने जो भिक्षा का 
समय मध्याह्न काल बताया है उससे मुनि को आहार उद्दिष्टादि 
दोषों से रहित प्राप्त होता है यह ज्ञातव्य है |] 


इस पर जैन गजट के सम्पादक पं अजित कुमार जी 
शास्त्री और ब्र० चाँदमल जी चुड़ीदाल के विचार जेनगजट के 
ता० ६-३३-३० मई सन्‌ ६८ के अंक में प्रकाशित हुए हैं ।उन्हें मैं 
समीचीन नहीं समझता । उनकी प्रमीक्षा के साथ नीचे इस 
विषय पर और भी काफो प्रकाश डाला जाता है ताकि पाठक 
इस विषय को और भी स्पष्टतया हृदयंगम कर सके :-- 


मूलाचार के बाद मुनियों के आचार को लेकर 
पं आशाधर जी ने भी अनगारधममृत नाम का एक बड़ा ग्रंथ 
स्वोपज्ञ संस्क्रत टीका सहित रचा है। जिसमें मुनिधर्म का 
विस्तार से खुलासा किया है। इस ग्रन्थ में भो मुनि के 
भिक्षाकाल के विषय में लिखा है। उसे भी देखिये-- 

प्रवृत्यंव दिनारो है नाडयो यावद्यथावलम्‌ 

नाडीहयो नसध्यान्हूं._ यावत्स्वाध्यायमावहेत्‌ ॥३५॥ 

[अध्याय ८] 


(नोट:- श्रावक धर्म सभ्रह पृ २२५-२२६ में सोधियाजी ने इस ७ मुह 
को ७ घढ़ी.बना दिया है जो गलत है इससे आधा ही होगया है क्योकि 
१ मुहं में २ घड़ी होठो है) 
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अर्थ- इस प्रकार दिन की आदि (प्रभात) में दो घड़ी 
तक देववन्दनादि किये बाद साधुओं को स्वाध्याय करना 
चाहिए । स्वाध्याय का समय सूर्योदय से २ घड़ी बाद से लेकर 
मध्यान्ह से २ घड़ी पहिले तक का है। इस समय के भीतर 
साधुओं को स्वाध्याय करनी चाहिये । 


मध्याह्ष से पूर्वोत्तर की दो दो घड़ी स्वाध्याय के लिये 
वर्जित है। इन चार घड़ियों के अस्वाध्यायकाल में मुनि क्या 
करे ? इसके लिये आगे लिखा है कि जिसने स्वाध्याय समाप्त 
किया है ऐसा वह मुनि यदि उपवास रखना चाहता हो तो उसे 
क्या करना चाहिए यह बताते हैं -- 

ततो वेयगुरू स्तुत्वा ध्यानं वाराधनांदि वा | 

शास्त्र जप॑ वाधस्वाध्यायकालेउभ्यसेदु पोषितः ॥३५॥॥ 

[अध्याय ४] 
अर्थ उपवास युक्त साधु को पूर्वान्हकाल का स्वाध्याय 
समाप्त होने पर मध्यान्ह की आगे पीछे की दो-दो घड़ियों में 
जो कि अस्वाध्याय काला है उनमें अरहन्त और गुरु धर्माचाय 
की स्तुति बन्दना करके ध्यान करना चाहिए अथवा आराधनादि 
शास्त्रों का अभ्यास करना चाहिए, थद्वा पश्चनमस्कारादि का 
जप करना चाहिए । 

“अप्रतिपननोपवासस्य भिक्षोमेध्याह्नइृत्य माह ।” अथे- 
आगे उपवास न रखने वाले साधु को मध्यान्ह में क्या करना 
चाहिए सो बताते हैं-- 

प्राणयात्राचिकीर्षायां. प्रत्यास्यानमुपोषितम्‌ । 

न वा निष्ठाप्य विधिवद्‌ भुक्त्वा भुयः प्रतिष्दयेत्‌ ॥३६॥॥ 

[अ० 4] 


साधुओं को आहारचर्या का समय ] [ ४७७ 


अर्थ -यदि घुनि को उस दिन भोजन करना हो तो पृत्रे 
दित जो प्रत्याख्यान अथवा उपवास ग्रहण किया था, उसका 
विधिपूत्रंक निष्ठापन कर देना चाहिए और निष्ठापन के अनन्तर 
मध्यान्ह मे शास्त्रोक्त विधि के अनुसार भोजन करके अपनी 
शक्ति के अनुसार प्रत्याख्ाान अथवा उपवास को प्रतिष्ठापना 
करनी चाहिए। उसके ब[द क्‍या करना चाहिए सो बताते हैं-- 


प्रतिक्धाथ गोचारदोषं॑ नाडीह्रयाधिके । 
मध्याह्ष प्राह्नवत्‌ वृत्त स्वाध्यायं विधिवदभजत्‌ ॥३४।॥॥ 
[भ० हे] 

अर्थ-प्रत्याख्यानादि को अपने में स्थापित करने के बाद 
साधुओं को गोच री सम्बन्धी दोषों का प्रतिक्रमण करना चाहिए। 
तदनन्तर पूर्वान्ह की तरह अपरान्ह॒काल में भी मध्याक्न से २ घड़ी 
अधिक समय व्यतीत होने पर विधिपूर्वेक स्वाध्याय का प्रारम्भ 
करना चाहिए । 

इस प्रकार समुलाचार और अनगार धर्मामृत इन दोनों 
ही ग्रन्थों में स्पप्टतौर पर मध्य|हक्व से दो घड़ी पूर्व स्वाध्याय 
की समाप्ति किये बाद गोचरी का समय लिखा है| जो लोग 
दस बजे करीब गोचरी का जनरल टाइम मानते हैं उन्हें जानना 
चाहिये कि आशाधर जी ने साफ लिखा है कि मध्यान्ह से दो 
घड़ी पहिले जिस मुनि को उपवास रखना है वह अम्ुक काम करे 
और जिसे भोजन करना है वह गोचरी पर जावे। इससे साफ 
प्रगट होता है कि दो घडी कम मध्यान्ह से पहिले श्रुनि की 
गोचरी का कोई टाइम नही है। मध्यान्ह से २ घड़ी पहिले का 
अर्थ होता है दिन के १२ बजे से ४८ मि० पहिले अर्थात्‌ ११ बजे। 
इसका तात्पयं यही हुआ कि सुनिका कोई भी भिक्षाकाल दिनके 
सवाग्यारह बजे से पहिले नही है, बाद में है । 


भ्रज८ ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


मूलाचार के ऊपर लिखे उद्धरण में लिखा है कि रसोई 
में से धुआं निकलना बंद होने आदि कारणों से मध्याह्का समय 
जानकर मुनि गोचरी पर उतरे। इसका मतलब यह है कि 
१०-१०॥ बजे तक तो बहुत से ग्रृहस्थों के रसोई बनती रहती है, 
अतः वह समय गोच री का नहीं हो सकता है। मध्याह्व में रसोई 


से सब निमट जाते हैं, अतः घुआँ निकलने का भी तब अवसर 
नहीं रहता है। 


आशाघर जी ने अन्य प्रसड्रों पर भी मुनि का भिक्षाकाल 
भध्याद्व में लिखा है । जैसे सागार धर्मामृत अ० ५ श्लोक १५ में 
लिखा है कि-श्रावक माध्याह्विक देवपूजा किये बाद अतिथि 
को आहारदान देने के लिए प्रतिक्षा करे ।” 


इसी तरह सागार धर्मामृत के ६वें अ० में श्रावक की 
दिनचर्या बताते हुए आशाधर जी लिखते हैं कि- 


प्रथम ही ब्राह्ममुहृते में उठकर णमोकार मंत्र पढ़े । फिर 
शीचादि से निवृत्त हो घरके चेत्यालय में पूजा करे व कृतिकर्म 
करे फिर कुछ नियम विशेष धारण कर पृजा की सामग्री लेकर 
गांव के मन्दिर में जावे। वहाँ भगवान की पूजा किये बाद 
आचाये के पास जाकर जो पहिले घरके चैत्यालय में नियम 
विशेष ग्रहण किये थे, उन्हें उनको सुनादे । फिर स्वाध्याय करे । 
इस प्रकार प्रातःकाल सम्बन्धी धामिक कृत्यों को करके वह 
श्रावक अर्थोपाजन के लिए दूकान आदि स्थानों पर जाकर 
व्यवसाय करे। फिर भोजन के अर्थ घर पर आवे। उस वक्त 
मध्याह्न में मुनि की गोचरी का समय समीप जानकर 
(श्लोक २१) स्नान कर अपने घरके चैत्यालय में ही माध्याह्िक 
देवपूजा करे | तदनन्तर अतिथि को आहार देकर भोजन करे ।” 


साधुओं की आहारचर्या का समय ]] [ शजड 


यह वर्णन सांगारधर्मामृत के ६ वें अ० में श्लोक १ से २४७ 
सक किया है'। ( लाटो संहिता अ० ६ श्लोक १८०-१८१ आदि 
में भी लगभग ऐसा ही कथन है ।) 


अनगार धर्मामृत अ०८ श्लोक ६६ में प्रत्याख्यान के 
जनागत आदि १० भेदों में से कोटियुत नामक प्रत्याख्यान का 
स्वरूप इस प्रकार लिखा है-- 


“कलको दिन की स्वाध्याय का समय बीत जाने पर 
यदि शक्ति होगी तो उपवास करू गा, वर्ना नहीं करू गा, ऐसा 
सद्भूल्य करके प्र॒त्याख्यान करने को कोटियुत प्रत्याब्यान 
कहते हैं ।” 


मध्याह्न से २ घड़ी पहिले तक का स्वाध्यायकाल माना 
जाता है जैसा कि ऊपर बताया गया है। इसके आगे मुनियों का 
भिक्षाकाल आ जाता है। इस बात को लेकर यहाँ कहा है कि 
उस वक्‍त शक्ति होगी तो उपवास करू गा नहों तो नहीं करू गा, 
ऐसे सद्धूल्प से पूर्व दिन में नियम लेना । ऐसा ही कथन मूलाचार 
अ० ७ गाथा ५१४० में किया है तथा मुलाचार अ० ४ गाया १८० 
की टीका में सिक्षा की व्याख्या ऐसी की है-- 


“मध्या ह्वकाले भिक्षार्थे पर्यटन भिक्षा ।” अर्थे-मध्याक्न 
में मुनि का भिक्षा के लिए घ॒मना भिक्षा कही जाती है । 


तथा इसी मूलाचार के अ० ७ श्लोक ८४ में लिखा 
है कि ८ 


“मधष्या कह्ककाल में आये साधु का वहुमान करना लो कानु- 
वृत्ति विनय है ।” 


श्द० ] [ # जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


आमतौर पर घुनियों का भिक्षाकाल मध्याद्ध नियत होने 
से ही इस प्रकार के उल्लेख किये गये हैं । 

आशाधर और मूलाचार के इन सब उल्लेखों से मुनियों 
का भिक्षाकाल का दिनाड्धीं का आसपास का समय सिद्ध होता 
है। जिसे शास्त्रों में मध्याह्न नाम से लिखा है | # 

इस विषय में और भी भ्रन्थोंके प्रमाण देखिये- 
पं० मेघावीकृत श्रावकाचार में लिखा है कि - 

गृही देवाचन कृत्वा मध्याद्नो सांबुभाजनः । 

पात्रावलोकनं द्वास्यः कुर्या ट्‌ क्‍या सुधोतर्श्र तु ॥5५॥॥ 

अथे-स्नानादि से पवित्र हो ग्रृहस्थ, देवपूजा किये बाद 
मध्याद्न में जलपात्र हाथ में लेकर अपने घरके द्वार पर स्थित 
होकर भक्तिपुर्वक पात्र की प्रदीक्षा करे । 

इसी ७ वें अधिकार के श्लोक ६१ में भी प्रोषधोपवास 
का वर्णन करते हुए लिखा है कि-- 

“सप्तमी और त्रयोदशी को दिन के मध्याह्ल में अतिथियों 
को आहार देना चाहिये ।”? 


काजिकेयानुप्रेक्षा में लिखा है कि-- 


सत्तामि तेरस दिवसे अबरप्हे जाइऊण जिणसवर्णे । 
किच्चा किरिया कम्म-उबवासं चउबिहूं गहियं ॥३७३॥ 





जुर आशाधर ने सागार धर्मामुत अ० ४ श्लोक रे८ में लिखा 
है--उत्तमपुरुष (मुनि आदि) एक बार भोजन करते हैं ओर वह भोजन 
दिन के मध्य में करते हैं। इससे भी साधु के आहार का समय मध्याद्ध 
ही सिद्ध द्ोता है । 


साधुओं की आहारचर्या का समय ] [४८१ 


टीका-- सः प्रोषधोपवासी भवति यः सप्तम्यासत्रयो- 
दश्याश्व दिवसे अतिथि जनाय भोजन दत्वा पश्चात्‌ स्वयं 
भुक्‍त्वा ततः अपराह्ठ जिनभवने गत्वा तत्र क्ृतिक्म-देववन्दनां 
कृत्वा उपवास गूहलाति ।” 


ह अथ--सप्तमी और त्रयोदशीके दिन अतिथि को भोजन 
जिमाकर ओर पीछे स्वयं भोजन जीमकर फिर अपरान्हकाल में 
जिन मन्दिर में जाकर वहाँ साभायिक आदि क्रियाकर्म करके 
उपवास ग्रहण करे । 


मध्याह्ष में मुनि को जिमाने और ब्राद में खुद के जीम- 
कर निमटने से अपराह्न काल आ जाता द। इसोसे यहाँ 
अपराह्त में सामायथिक करने व उपवास ग्रहण कर ने को वहा है । 
अपराह्न का उल्लेख खास गाथा में भी किया है। 


सोमसेन त्रिवर्णाचार में लिखा है-- 


यथालत्घ॑ तु मध्याह्ष प्रासुक॑ निर्मल परस्‌ । 

भोक्तव्यं भोजन देहधारणाय न भुक्तये ॥६७॥ 

सध्याह्समये योगें ह#त्वा सामाप्कंमुद्रा। 

पुत्र॑स्थां तु जिन॑ नत्वा ह्याहारार्थ द्जच्छने: ॥६४॥ 

पिच्छ कमंडलु वाम हस्ते स्कन्धे तु दक्षिणस्‌ । 

हस्त निधाय संहृष्टया स बर्जेच्छावकालयम्‌ ७०) 
[अध्याय १२] 


अर्थ-मृनि को मध्य/क् के समय यथाप्राप्त प्रासुक और 
निर्दोष भोजन देहस्थिति के लिये जीमना चाहिये, स्वाद के 
सये नहीं । 


| [ # जेन निबन्ध रत्नावली सांग २ 


मध्याह्न समय की सामायिक करके आहार के लिये भन्द 
गतिसे गमन करना चाहिए, उस वक्त वाम हाथमें पीछी कमंडलु 
और दक्षिण हाथ कन्धे पर रहना चाहिये। इस तरह से 
ईर्यापथशुद्धिपूवंक श्रावक के घर पर जाबे। 


आजकल जिस मुद्रा में मुनिलोग ग्रोचरी पर फिरते हैं 
वह मुद्रा यहाँ लिखी है। शायद इसीके आधार पर यह मुद्रा 
चली हो | मूलाचार, अनगार धर्मामृत, आचारसार, भगवती 
आराधना मे ऐसी मुद्रा का उल्लेख देखने में ही नहीं आया । 


लाटो संहिता में अतिथि संविभाग ब्रत के व्याख्यान में 
ऐसा कहा है- 
ईषन्न्यूने च मध्यात्ने कुर्याद्‌ द्वारावलोकनमु । 


दातुकामः सुपात्राय दानोयाय महूात्मने ॥२२१॥॥ 
[अ० ६) 


अर्थ -सुपात्र को दान देने की इच्छा रखने वाला श्रावक 
किड्चित्‌ न्यून मध्याद्व में द्वाराप्रेक्षण करे । यहाँ किड्चित्‌ न्यून 
मध्याह्ल का अर्थ है १२ बजे से कुछ पहिले का समय ११॥ बजे 
करीब । 

इन्द्रनन्दि कृत नीतिसार के श्लोक ४१ में भी मध्यात्त 
लिखा है । 

पं भूधरमिश्र कृत चर्चा समाधान में चर्चा ५३ वीं में मुनि 
की आहारचर्या सम्बन्धी चर्चा का समाधान इस प्रकार 
किया है-- 

“प्रथम सूर्योदयविषे साधु प्रातःकाल की सामायिक 


साधुओों की आहा रचर्या का समय ] [ ५८३ 


समाप्त करें तिस पीछे दोय घड़ी दिन चढ़े श्रुतभक्ति-गुरुभक्ति 
घूरव॑क स्वाध्याय ग्रहसिद्धांत सम्बन्धी वाचना पृषच्छनादि करे । 
मध्याह्नविष दोय घड़ी बाकी रहै तब श्रुतभक्ति पूर्वक स्वाध्याय 
समाप्त कर । यथावसर मलमृत्र का त्याग करि आवे | शुद्ध होय 
मध्याक्ल की देव वन्‍्दना करे । आहार के निमित्त नगरादिविषें 
ज्यारि हाथ धरती शोधता गमन करे ।” 


इस प्रकार शास्त्र में जहाँ भी गोचरी का वर्णन आया है 
वहाँ मध्याह्नका ही समय लिखा है, किपती भी शास्त्र में पूर्वाह्न 
नहीं लिखा है । इसके विरुद्ध श्री चुडीवालजी ने आदिपुराण का 
एलोक देकर गोचार बेला का अर्थ प्रातः:काल बताया वह मिथ्या 
है, उसका प्रातःकाल अर्थ होता ही नहीं है । यथा-- 


सती गोचार बेलेयं दानयोग्या सुनोशिनास्‌। 
तेन भ्रें ददे दानमसिति निश्चित्य पुष्यधी:॥७॥ 
[पर्व २०] 


इसका! सही अथे ऐसा होता है-- 


“४ ग्रह दान देने योग्य सुनियों की गोचरोी का उत्तप्त 
समय है| ऐसा निश्चय कर पवित्र बुद्धि वाले श्रेयांस कुमार ने 
भगवान को दान दिया। 


इस श्लोक में आये गोचारबेला का अथे हिन्दी अनुवादक 
पं० पन्‍नालालजी साहित्याचाय ने प्रात:छाल किया है। आपके 
अनुकूल होने से ही शायद आपने भी उस अर्थ को मान लिया 
है । परन्तु गोचार का प्रातःकाल अर्थ करना गलत है। 
टिप्पणोकार ने अशनबेला अर्थ किया है वह ठोक है । आपको 
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माझ्म होना चाहिये कि साधुओं की शिक्षावृत्ति के भ्रामरी, 
गरतंपूरण आदि नामों में एक नाम गोचरवृति (गाय के 
समान आहारचर्या) भी आता है | इसे ही गोचरी नाम 
से भी बोलते हैं। गोच री का अर्थ हे साधु की भिक्षा। यह अर्थ 
आम जनता में भी प्रसिद्ध है। आदिपुराणकार ने भी यहाँ इसी 
अर्थ में मोचर शब्द का प्रयोग किया है। अनगार धर्मामृत 
संस्क्रत के पृष्ठ ५६६,४०६,६५०,५७६ में भी गोचार शब्द भिक्षा 
अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। गोचार शब्द का प्रयोग प्रभात अर्थ में 
कहीं भो किभीने नहीं किया है । शायद अनुव!दक पं० पन्‍नालाल 
जी ने प्रभात में जड्ल मे चरने को गायें उछेरी जाती हैं इस 
अभिप्राय से गोचार का प्रभात अर्थ किया हो तो इसके लिए 
गोसगगं शब्द आता है, न कि गोचार । और गायें उछेरने के 
समय तो ग्ृहस्थ के यहाँ रसोई भी तैयार नहीं होती है। वह 
समय तो श्रावकों के पूजापाठ दर्शनादि का होता है एवं मुनियों 
के भी वन्‍्द्रनादि कृतिकर्म का होता है। उस वक्त छुनि की 
आहारचर्या कैसी ? इसलिए आदिपुराण के उक्त श्लोक में 
प्रयुक्त गोंचार शब्द का प्रभात अर्थ करना बिल्कुल गलत है । 
पं० लालारामजी ने भी गोचार का भिक्षा अर्थ किया है। 
बचनिकाकार पं० दौलतराम जी ने भी इसका प्रभात अर्थ नहीं 
किया है । 

सूलाचार पिण्डशुद्धि अधिकार में एक गाथा निम्न प्रकार 
से लिखी मिलती है- 


सुरुदयत्थमणादों णालीतियवज्जिदे असणकाले। 
तिगदुगएयमुहुत्त जहण्णमज्म्िम्म भुक्कस्से ॥७३॥ 


अर्थ - सूर्योदय बाद से ३ घड़ी तक का और सूर्यास्त से 
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३ घड़ी पहिले का काल छोड़कर मध्य काल भोजनकाल माना 
जाता है। उसमें तोन, दो और एक सुहृत का काल क्रमशः 
जघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट हैफी 


इन सब में सम्ुच्चय सामान्य कथन किया है | मुनि 
श्रावक का भेद न करके जो भी रात्रि भोजन के त्यागी हैं उन 
सबके लिए कहा है कि उनका भोजनकाल सूर्य के उदयास्त की 
तीन-तीन घड़ी छोड़कर मध्य में है। इस सामान्य कथन से यह 
पता नहीं पड़ता कि सुनि का खास भिक्षा समय कौनसा है ? 
तदथ्थ ग्रन्थकार ने खास मुनियों के लिये अलग से कथन किया 
कि उनकी भिक्षा-बेला मध्याह्व में है, जेसा कि पहिले मूलाचार 
का प्रमाण देकर बताया गया है ()अगर उदयास्त की तीन-तीन 
घड़ी के मलावा शेष सारा ही दिन सुनियों के भिक्षाकाल का 
शास्त्रकारों को अभीष्ट होता तो उनको विशेष या अलग कथन 
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छत यहो कथन ओर भी स्पष्टता के साथ मूलाचार ० १ गाथा 
३५ में बताया है, देखो “उदयत्थमणे काले णालीतिय वज्जिण्म्हि 
मसज्सम्हि” ।। इसी के अनुसार अनगार धर्मामृत अ० द श्लोक ह२ 
में लिखा है । 

() अथवा एक समाधान यह भी है कि- यहाँ “मज्ममम्हि” 
(मध्ये) पद का अर्थे दिन का मध्य दोपहर (मध्याद्ष) लेना चाहिये। 
संस्कृत टीकाकार ने भी सर्वत्र मध्य” पद देकर दिन के मध्य (मध्याह्व) 
को ही सूचित किया है । दिन के आदि अन्त की तीन-तीन घड़ी छोड़ना 
यह सामान्य कथन है तथा शेषकाल का मध्य यानि दोपहर यह विशेष 
कथन है। सामान्‍य से विशेष कथन बलवान होता है (मद्या सामान्यतों 
नूनं विशेषो बलवान भवेत्‌) अतः 
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करके भिक्षाकाल का मध्याह्न समय बताने की जरूरत ही नहीं 
थी। और यह भी सोचने की बात है कि सूर्योदय से ३ घड़ी 
बाद यानी सवा घण्टे बाद तो श्रावक लोग जिनदशेन पूजा 
स्थाध्यायादि से निमटते ही नहीं तो उस वक्त मुनि का आहार 
के लिए उतरना कंसे माना जा सकता है। कुछ श्रावक तो 
प्रभात में सामायिक भी करते हैं तदनन्तर पूजा स्वाध्यायादि 
करते हैं उनके लिये तो और भो मुश्किल पड़ती है। इसलिए 
सूर्योदय के तीन घड़ी बाद में सुनि का आहार समय मानना 
थोग्य नहीं है । 


यदि कहो कि “मुनियों का भिक्षाकाल जो मध्यात्व 
बताया गया है वह तो दुसरो इफे का काल है। इसके पहिले 
प्रथम दफे का काल एक और है। क्योंकि भोजन बेला एक दिन 
में दो बार मानी है।” 


ऐसा कहना भी ठीक नहीं हैं। हम पूछते हैं कि मुनियों 
की उस प्रथम बेला का समय कोनसा है ? यदि कहो कि दिनके 
१० बजे करीब, तो वह दूसरी बेला दो घण्टे बाद ही केसे आए 
गई ? कम से कभ दोनो बेलाओं में ६ घणष्टो का तो अन्तर होना 
चाहिए। भिक्षाकाल बजाय मध्याह्नु के अपराह्न लिखा होता 
तो दूसरी बेला की भी सभावना को जा सकती थो, सो तो 
लिखा नहीं है । तथा मूलाचार और अनगार धर्मामृत में सूर्योदय 
से दो घड़ी बाद से लेकर मध्याक्न से दो घड़ी पहिले तक के 
समय में किये जाने वाले कार्यक्रम की जो तफसौल दी है उसमें 
भी प्रथम आहारबेला का कहीं जिकर नहीं है। एवं आशाधर' 
ने भी सागारघममित में श्रावक की दिनचर्या का दर्णन करते 
हुए सुर्योदय से लेकर मध्याद्वु के समय कक व आमे भी सूर्यास्त 
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तक अतिथि दान को एक दिन में दो बार देने का कहीं उल्लेख 
नहीं किया है। इससे सिद्ध होता है कि मुनि की गोचरी का 
टाइम एक दिन में दो बार मानना शास्त्र सम्मत नहीं है। 
लोगों ने मनघढ़न्त मार्ग निकाल लिया है। एक दिन में दो 
भोजन बेला कहना यह लौकिक जन साधारण की दृष्टि से है 
न कि सुनियों की अपेक्षा । क्‍योंकि घूलाचार प्रथम अधिकार 
गाथा ३५ में जहाँ यह वर्णन किया है वहाँ टीकाकार ने लिखा 
है कि “अहोरात्रमध्ये द भक्‍तबेले तत्र एकरस्यां भक्त बेलायां 
आहा रग्रहणमेकभक्‍तमिति ।” यहाँ टीकाकार ने दिम-रात में दो 
भोजन बेला बताई हैं। मुनि दो बार आहार लेते नहीं । अतः 
टीकाकार ने यहाँ आम जनता को लक्ष्य कर (न कि ग्रुन्ियों को 
लक्ष्य कर) दो भोजन बेला बताई हैं। तात्पयं यह है कि 
आमतौर पर लोग दिन रात में दो बार भोजन करते हैं। उनमें 
से मध्याह्न में एक बार भोजन करना एक भक्त कहलाता है । 
ऐसा करने से एक अहोराजत्र में दो बार की जगह एक बार 
ही भोजन होता है और एक बार का त्याग हो जाता है। इसे ही 
एक बेला का यानी एक टाइम का त्याग कहते हैं। इसी हृष्टि 
से धुनियों का एक उपवास चतुर्थ नाम से कहा जाता है। उसमें 
चार बार के भोजनों का त्याग हो जाता है। वह ऐसे कि-- 
धारणे पारणे के दिन का एक-एक बार और उपवास के दिन 
का दो बार इस प्रकार कुल चार बार का भोजन छूट जाता है। 
और बेला में ६ बार का, तेला में ८ बार का भोजन छूट जाता 
है जिससे वे षष्टोपवास, अष्टोपवास कहलाते हैं। पं अजित 
कुमार जी और ब्र० चूडीवालजी का यह लिखना कि-- मध्याह्ष 
से पहिले भिक्षाकाल न मानने पर मुनियों के बेला-तेला को 
चष्ठोपवास अष्टोपवास संज्ञा ही नहीं बन सकतीहै ।”” इन लोगों 
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का ऐसा भाव मालूम होता है कि-- साधु की भी २ भोजन बेला 
मानने से ही एक दिन की २ भोजन बेला के त्याग के हिसाब 
से चतुर्थ ४३ षष्ठअनु बनेगा अन्यथा नहीं। किन्तु यह टीक 
नहीं । क्‍योंकि गृहस्थको तो दोनों बेलाका उपवासके रोज त्याग 
तथा आदि क्षेत्र में १-१ बेला का त्याग नया ही करना पडता 
है किन्तु साधु के तो प्रतिदित १ बैला का तो त्याग आजन्म ही 
है फिर भी उसने गिनना पड़ता है और इस तरह चतुर्थ षप्ठ 
अष्टम भी संज्ञी उनके भी सुसंगत हो जाती है। ऐसा लिखना 
गलत और व्यथं है। हमने वहाँ विधि बताई है, उससे बराबर 
संज्ञाएं बनती हैं। न माक्षम आप लोगों ने इसको कैसे समझ 
रक्‍खा है ? शायद आप लोगों की ऐसप्ती समझ हो कि “' एक बार 
भोजन किये बाद आगे चार टाइम तक भोजन न करना 
चतुथ॑भुक्ति त्याग” कहलाता है ।” तो यह समझ भी ठीक नहीं 
है। ऐसा तो दस बजे भोजन करने से भी नही बनता है। जैसे 
आपकी दृष्टि से किसीने धारणा के दिन प्रथम टाइम १० बजे 
भोजन किया तो उसके दिन की एक दूसरी भोजन बेला छूटी, 
भागे उपवास के दिन की दो बेला छूटी और पारणा के दिन 
प्रथम बेला में ही आहार कर लिया तो तीन बेलाओं का ही 
त्याग हुआ, चार बेलाओं का त्याग कहाँ हुआ ? अतः जो रीति 
हम ऊपर बता आये हैं वही समीचीन ओर शास्त्रोक्त है । 


शास्त्रों में एकाशन (व्रत) और प्रोषधोपव।|सादि के 
धारणे-पा रणे का एकाशन सब मध्याह्व (दो पहर) में ही करना 
बताया है और प्रायः प्रचार में भी ऐसा ही है सभी श्रावक 
एकाशन दोपहर में हो करते हैं तब मुनि जिन्होंने इस एकाशन 
को सदा के लिए अपना सूलगुण बना लिया है उन्हें तो आहार 
मध्याद्ष में करता ही लाजिमी है और इसी लिए सभी शास्त्रों 
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में मुनि का भोजनकाल एक स्वर से मध्याक्ल ही लिखा है। 
श्रावक को १० वीं अनुमति त्याग प्रतिमा और ११ वीं उद्ृष्टि 
त्याग प्रतिमा दोनों में भी आहार का समय मध्याह्न ही शास्त्रों 
में बताया है । देखो सागार धर्मासृत और धर्मसंग्रह श्रावकाचार 
लाटी संहिता भादि | ऐसी हालत में मुनि का आहार समय 
मध्याक्न बाजिब ही है इसमें विवाद और शंका की कोई जरूरत 
ही नहीफ 


इस विषय में मध्यात्न का समय कहाँ से कहाँ तक का 
माना जाये, यह एक समझने की चीज है । ऊपर हमने अनगार 
धर्मामृत के उदाहरण दिये हैं उनमें मध्य दिन से दो घड़ी पूर्व 








धुत शायश्चितसंप्रह में छेदरपिण्ड (इन्द्रनन्दि संहिता का चौथा 
अध्याय) गाथा ७४ मे बताया है कि दिन के आदि अत की तीन-तीन 
घडी के बीच और पूर्वाह्न व अपराह्न में अगर निम्रेन्थ साधु आहार करे 
तो उसका प्रायश्चित पंचक(५ उपवास )है देखो-नाली तिगस्स मज्के जदि 
भु जदि संजदों अणाचिण्ण। पुब्बण्हे अवरण्हे व तम्स पणत्र हवे छेदो ॥ 
इससे स्पष्ट सिद्ध है कि पूर्व ण्ह और अपराण्ह का समय साधु के आद्वार 
का नहों है । इसौसे सभी ग्रन्थों मे साधु का आहार समय एकमात्र 
मध्यान्ह ही बताया है। नीतिसार समृच्चय में भी इन्द्रतन्दि ने मध्यान्ह 
ही भिक्षाकाल बताया है देखो श्लोक ४१ | इसके साथ ही आगे श्लोक 
५२ व ४३ में इन्द्रनन्दि ने लिखा है कि भोजनादि क्रियाओं में पूर्वाचार्यों 
का मत ही प्रमाण होता है जो कोई सेउ उल्लंघन करता है वह मिथ्या- 
हृष्टि है और अबन्दनीय है । यथा-''भोजम गमनेउन्यत्र कार्य बा यत्रकुत्र- 
जित्‌ | पूर्वाचार्यमतं नूनं प्रमाणं जिनशासने ॥५२॥ पूर्वाचायमतिक्रम्य यः 
कुर्यात्‌ किचिदप्यसो । मिथ्याहष्टिरिति ज्यों, न वंदयश्य 
सहात्म लि: ॥५३॥। 
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स्वाध्याय समाप्त किये बाद प्रुनिकों भोजन करने की लिखी है 
और मध्य दिन से २ घड़ी बाद गोचरो सम्बन्ध दोषों का प्रति- 
क्रमण कर आपराक्निक स्वाध्याय प्रारम्भ करमे की लिखी है। 
आशाधर जी के इस कथन से ऐसा ही प्रतिभासित होता है कि 
उन्होंने इन चार घड़ियों को ही प्रायः म्ुनियों का भिक्षाकाल 
माना है। और इन चार घड़ियों के काल को ही उन्होंने प्रायः 
मध्याक्न काल गिना है मृलाचार में देववन्दना करके गोचरी पर 
जाने को लिखा है | अतः यह देव वन्दना भी उक्त ४ घड़ियों के 
अन्दर ही की जाती है। इन चार घड़ियों का भिक्षाकाल ही 
उत्सर्ग मार्ग समझना चाहिये। किसी कारणवश यदि अधिक 
समय लग जाये तो वह कादाचित्क है उसे अपवादमार्ग कहना 
चाहिए । इस प्रकार यह मध्याहक्लकाल दिन के ११। बजे से पौण 
बजे तक का समझना चाहिए । 


यहाँ एक सवाल पंदा होता है कि सामायिक का काल 
छह घड़ी का है और वह मध्याह्न में भी की जातो है तब मध्य 
की ४ घड़ियो मे भिक्षाकाल कंसे माना जा सकता है ? एक काल 
में दो काम कैसे बनेंगे ? जो समय भिक्षा का है वही सामायिक 
का है तो दोनों मे से एकही कारय्ये हो सकेगा । 


इसका उत्तर नीचे दिया जाता है, वह गम्भीरता से 
समझने का है-: 

मुलाचार के प्रथम अधिकार में घलगु्णों का वर्णन करते 
हुए छह आवश्यकों का विवेचन किया है, परन्तु वहाँ सामायिक 
के काल का परिमाण नहीं बताया है। फिर उसी मूलाचार में 
आवश्यक नियुक्ति नाम के अधिकार में नाम स्थापना आदि 
छह निक्षेपों के द्वारा आवश्यकों का विस्तार से वर्णन किया है 


बे 
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चहाँ भी सामायिक के काल का परिमाण नहीं बताया है। 
भूलाचार में अन्यत्न भी कहीं सामायिक के काल परिमाण का 
कथन नहीं है । इस तरह मूलाचार तो इस विषय में मौन है। 
हाँ उसके प्रकारांतर के कथन से हम सामायिक का काल लाना 
चाहे तो इस तरह ला सकते हैं कि मूलाचार की पञ्चाचारा- 
घिकार को गाथा ७३ में तौनों संध्याओं की जागे-पीछे की २-२ 
घड़ियों को अस्वाध्याय काल माना है। इन अस्वाध्याय कालों 
में ही सामायिक की जा सकती है, सामायिक के अलावा वह 
सुनियों के जाहार-नीहार का भी ये हो तीनों काल हैं । इनमें से 
प्रात: सायं इन दो कालों में तो आहार का निषेध किया है। 
अतः मध्याहुृकी आगे-पीछे को २-२ घड़ियोंका कालही भिक्षा- 
काल रह जाता है उसीमें देववन्दना का भी कुछ काल शामिल 
है। शास्त्रों में देववन्दना, कृतिकर्म और सामायिक शब्द प्रायः 
एक ही अथ्थ में भी प्रयुक्त किये हैं। क्‍योंकि सामायिक शब्द 
व्यापक होने से उसमें साम्य भाव के साथ व्यवहार दृष्टि से देव 
चन्दना, पूजा, ऋतिक भी शामिल कर लिये हैं। देखो-- 
सागार धर्मामृत अ० ५ श्लोक २८, ३१ (स्वोपज्ञ टो० संयुक्त) 
अभितगति श्रावकाचार परि० ६ श्लोक ८७ | धर्मंसंग्रह श्रावका- 
जार अ० ४ श्लोक २६ अ७ ७ एलोक ४३, ५७। स्वामीकाति- 
केयानुप्रेक्षा ३७३-७५ । वसुनन्दि श्राबकाचारे-- 


'जिणपयणधण्म चेइय परभेदटिठ जिणालयाणं णिच्य॑पि ९ 
ज॑ बंदर्ण तियाल॑ कौीरइ सामाइयं त॑ खु ॥२७५॥ 


इन चार घड़ियों के कथन से सामायिक का छह घड़ी का 
काल तो वैसे ही मूलाचार के मत से बनता तहीं है| इस प्रकार 
भूलाचार में देववन्दना का कोई निश्चित काल परिमाण नहों 
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लिखनेसे यही फलितार्थ निकलता है कि त्रिकाल में उक्त चार 
चड़ियों के अन्दर २ जहाँ जैसा भी सुभीता दीखे उतना ही टाइम 
देव वन्दना में लगाया जावे । इसलिये मध्याह्व में आहार लेने 
वाले मुनि को भी माध्याह्लिक देव वन्दना में उतना ही टाइम 
लगाना चाहिए, जिस से ऊपर बताये भिक्षाकाल का उल्लड्डून 
न होने पावे । 


मूलाचार की तरह आशाधर ने भी अनगार धर्मामृत के 
ववें अ० में छह निक्षेपोंके हारा छह आवश्यकोंका वर्णन विस्तार 
से किया है । फिर बाद में श्लोक ७६ में बन्दना का उत्कुष्ट काल 
६ घड़ी का लिखा है। किन्तु उन्होंने जघन्य काल का कोई 
परिमाण नहीं लिखा है। इससे यही तात्पय॑ निकलता है कि 
मुनि को जैसा भी अवसर दीखे उसी माफक वह छह धड़ी के 
नीचे वन्दना में कितना भी काल लगा सकता है। जिस सुनि 
को आहार करना है और शास्त्रोक्त भिक्षाकाल का उल्लड्डून 
भी नहीं करना है ऐसे अवसर में वह बहुत थोड़ा समय ही देव 
बन्‍्दना में लगाकर इस काम से फारिग हो सकता है। मतलब 
यह है कि देववन्दना में कम से कम इतना समय तो निश्चित 
लगावेही ऐसा न तो मूलाचार में लिखा है और न अनगार- 
धमामृत में | आशाधर ने इतना ही लिखा है कि छह घड़ी से 
अधिक न लगावे । कम से कम कितना काल लगावे यह नहीं 
लिखा । बल्कि पूर्व लिखे उद्धरण में तो आशाधरजी ने आहार 
करने वाले साधु के लिए माध्याह्लिक क्रियाकर्म का उल्लेख ही 
नहीं किया है । 


पुरुषाय्ये सिद्धयुपाय श्लोक १४६ में अमृतचन्द्राचाय ने तो 
स्पष्ट से प्रातः सायं दो वक्‍त ही सामायिक आवश्यक बताई है। 
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मध्याद्व में आवश्यक नहीं बताई । सागार धर्मामृत अ० ५ श्लोक 
रई में भी यही कथन है । 


और देखिये, अभितगत्ति श्रावकायार के ८ में मध्याय में 
लिखा है कि-- 


घटिकारना मत घटक संध्यानां ब्रितये जिने: । 
कार्यस्यापेक्षया काल: पुतरन्यों निगद्यते ॥५१॥ 


अर्थ - जिन देव ने आवश्यकों का काल तीनों सन्ध्याओं 
में छह घड़ी का माना है। किन्तु कार्य की अपेक्षा से अन्य काल 
भी होता है । 

अमित गति के इस कथन से बहुत छूट मिलती हैफ 


आचाये समंतभद्र ने भी रत्नकरण्डश्रावकाचार में 
सामायिक का काल किन्‍्ही निश्चित घड्डियों में नहीं बताकर 
“मृर्धरहमुष्टिबासोबंध” बहऋर चोटी या बस्त्र में गांठ रहेगी 
तब तक का सामायिक का काल बताया है। और इससे यह 
अ'शय प्रगट किया है कि वह अपने सुभीते के अनुसार जितना 





(म॒ इन्द्रनन्दि कृत नीतिसार समुच्चय में मध्यात्ष सामायिक 
[वन्दना] का काल मात्र दो घड़ी बताया है देखो :--घटी चतुष्टय॑ रात्र 
कु्य त्पूर्वान्नि वंदनां मध्याद्ष वंदना कालो नाडीद्रयमुदाहृत ॥१०६। 
अपराह्न तु नाडीनां चतुष्टय समगंहत: नक्षत्रदर्शनान्मु चेत्सामायिक 
परिग्रहूं ॥१०७॥ यही बात प्रायाश्चितसंग्रड में छेदशास्त्र गाथा ४७ की 
टोका में इस प्रकार दी है-पूर्वाद्वे देववंदनांत्रीण धटिकायावान्‌ युक्त । 
अपराह्न धटिकां चत्वारियावानू्‌ वंदना, मध्याह्न घटिकादयं बंदना । 
[चर्चासमाधान चर्चा ने ११४ में भी प० भूधरदासजी ने यही लिखा है।| 
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चाहे उतने समय तक सामायिक करे। प्राचीन ग्रन्थों में 
सामाथिक का कोई एक निश्चितकाल का परिमाण लिखा ही 
नहीं है। वैसे सुनियों के तो हमेशा ही साम्यभाव के होने से 
सामायिक है। इसी से उनके सामायिक चारित्र माना है। 


शास्त्रों में कायोत्सगं का उत्कृष्ट काल१ वर्ष और 
जघन्यकाल अन्‍्तमु हते लिखा है उसी के आधार से सामायिक 
का जघन्यकाल भी अन्तम हृत हो सकता है। कोई कुत्क और 
दुराग्रह करे कि--हम तो उत्कृष्ट काल को ही ग्रहण करेंगे तो 
उन्हें चाहिये कि-पहिले कायोत्सगं के उत्कृष्ट काल १ वर्ष को 
अपनावे अगर यह सम्भव नहीं है तो फिर बंदना- सामायिक 
के उत्कृष्ट काल पर ही जोर क्‍यों दिया जाता है। जिस प्रकार 
दूसरी क्रियाओं में कोई बाधा नहीं पहुंचे उस तरह सामंजस्य 
करना चाहिए यही शास्त्र-विवेक है। इन कथनों से मध्याद्न को 
भिक्षा में जो आपत्ति सामायिक के न बनने की उठाई जाती है 
बह दूर हो जाती है । 


चूड़ीवालजी कहते हैं कि-'मुनियों का गोचरी पर 
उतरने का काल दिन मेंर बार है। एक तो मध्याक्ष की 
पामायिक करने के पहिले दस बजे करोब का ओर दूसरा 
प्रध्याह्न की सामायिक के बाद चार बजे करीब का ।” मगर 
रेसा कहना शास्त्रानुकुल नहीं है। घृूलाचार में जिसका कि 
उद्धरण ऊपर दिया जा चुका है। उसमें सूर्योदय से लेकर मध्याह्न 
दो घड़ी पहिले तक यानी ११। बजे तक का मुनियों का 
गर्यक्रम लिखा है उस कार्यक्रम में तो कहीं भी सुनियों के 
पेचरी पर उतरने का जिक्र नहीं है। अतः १० बजे के करीब 
गैचरी पर उतरने का प्रथम समय मूलाचार से कतई सिद्ध नहीं 
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होता है । और अनगार धर्मामृत में घुनियों की पूरे एक दिन की 
दिनचर्या बताते हुये (अध्या० & श्लोक ३४ से ३८ तक उनमें के 
३ श्लोक ऊपर उद्ध त हैं) सूर्योदय से सूर्यास्त त्तक का जो 
कार्य क्रम दिया गया है उसमें भी सिर्फ मध्याकह्न की (१२ बजे 
की) आगे पीछे की दो-दो घड़ी कुल ४ घड़ियों में ही भिक्षा लेने 
का कथन किया है। दिन के शेष समयों में भिक्षा लेने का कहीं 
जिक्र ही नहीं है। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि घुनियों को न 
तो दिन में २ बार गोचरी के लिये उतरने की शास्त्राज्ञा है। 
और न लगभग मध्याक्ल काल के अतिरिक्त अन्य काल में भिक्षा 
लेने की शास्त्राज्ञा है। यह कथन इतना स्पष्ट लिखा हुआ है कि 
उसमें दर्क वितके करने की कोई गुजाइश हो नहीं है। नहीं 
मानने वालों का तो कोई इलाज नही । 


जैसे अनगार धर्मामृत में मध्याह्ल की पूर्वोत्तर की दो-दो 
घड़ियों में भिक्षा लेने का कथन है, वसा ही मूलाचार में भौ है । 
जैसा कि ऊपर उद्धरण दिया गया है । वहां लिखाहै कि-मध्याद्व 
की देव-बंदना करके मुनि गोचरी पर उतरे। इसका मतलब 
चूड़ीवालजी यह निकालते हैं कि “मध्याहक्ल की देव-वन्दना 
किये बाद ४ बजे गोचरी पर उतरे। यह गोचरी का दूसरा 
टाइम है ।” 


इस सम्बन्ध में हम आपसे पूछते हैं कि--भूलाचार के 
टोकाक्वार का अगर यही अभिप्राय होता तो बे मध्याह्ष से जागे 
४ बजे तक का कार्यक्रम बत्तलाते सो उन्होंने बतलाया नहीं । 
इससे तो यही प्रगट होता है कि टीक|कार का आशय यहां देव 
बन्दना करने के अनन्तर लगते ही गोचरी पर गमन कराने का 
है । और आपने इसे गोचरी का दूसरा टाइम बताया सो इस 
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बाबत भी हम आपसे पूछते हैं कि-- यहां जो सूर्योदय से लेकर 
मध्याह्ल से दो घड़ी पूर्व तक का कार्यक्रम टीकाकार ने लिखा है 
उसमें कहीं भी गोचरी का प्रथम टाइम का उल्लेख नहीं है तो 
यह कंसे माना जाबे कि यह गोचरी का दूसरा टाइम है। यहां 
यह भी समझना कि-टीकाकार ने यहां मध्याहक्ल तक का ही 
कार्यक्रम क्यों लिखा ? आगे का क्‍यों नहीं लिखा ? इस का 
कारण यह है कि यह प्रकरण एषणासमिति के वर्णत का है । 
सुनि का भिक्षा काल मध्याह्व होने से यहां तक का कार्यक्रम 
बताना हो उन्होने आवश्यक समझा इसलिये आगे का कार्यक्रम 
उन्होंने नहीं लिखा । अगर चार बजे भोजन का टाइम होता तो 
वे वहां तक का कार्यक्रम लिखते । 


सुनिधर्स प्रदीप (कुन्थुतागर-कृत) की संस्कृत भावाशे 
में पृ० १२० पर वर्धमान-शास्त्री ने लिखा है “मुनियों के आहार 
का समय प्रातःकाल नौ बजे से ११ बजे तक है तथा दोपहर के 
अनन्तर डेढ़ बजे से साढे तीन बजे या चार बजे तक है इनमें से 
किसी एक समय में झुनि को आहार लेना चाहिए ।” 


जेनधम मीमांसा भाग ३ १० २३४ पर सत्यमजु ने लिखा 
है - ११-१२ बजे साधु के सामायिक का समय होने से भिक्षाकाल 
पोरसी बताया है यह १० बजे के पूर्व ही और गर्मी में & बने 
करीब होता है । (श्वे० मतानुसार ही पौरुषी 5 एक प्रहर दिनः- 
यानि ३ घण्टा दिन चढ़े जबकि शरीर की छाया अपने शरीर के 
बराबर हो ) 


चुड़ीवाल जी की कुछ ऐसी विलक्षण प्रतिभा है जिसके 
बल से वे शास्त्रों के आशय को उलट-पलट कर देने में बड़े ही 
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सिद्धहस्त मालूम पड़ते है। जिसका एक उदाहरण तो यह 
मूलाचार का प्रमाण हम बता चुके हैं। दूसरा और बताते हैं । 
हमने जेन-गजट में प्रकाशित पूर्व लेख में प्रश्नोत्तर श्रावकाचार 
का प्रमाण देकर यह बताया था कि इसमें भी सूर्योदय से ७ 
मुहूते बाद क्षल्लक का भिक्षाकाल लिखा है जो करीब मध्यात्व 
का समय पड़ता है। इस प्रमाण का आशय आपने यह निकाला 
है कि-क्ष ल्‍लक के पहिले पुनि आहार लेते हैं, अतः इससे मुनि 
का भिक्षाकाल ग्ध्याक्त से पूर्व सिद्ध होता है ।” उत्तर में 
निवेदन है कि सामान्यतया जो भिक्षाकाल मुनियों का होता है 
वही क्ष ललकों का होता है। शिष्टाचार के नाते साथ में मुनि 
हों तो क्षूल्लक गोचरी के लिए मुनि से कुछ बाद में उतरते हैं । 
दोनों के उतरने में समय का कोई विशेष अन्तर नहीं होता है । 


इस सम्बन्ध में वसुनन्दि श्रावकाचार गाथा ३०४ में 
“गोहणम्मि” शब्द आया है| ( यह शब्द टिप्पणी में लिखा है ) 
जिसका अर्थ होता है समीप में-निक्ट में | यानी मुनि के गोच री 
पर उतरने के निकट ही तदनन्तर क्ष्‌ल्लक का गोचरी का काल 
है। यह इसका मतलब हुआ । अगर दोनो के गोचरी काल के 
बीच समय का ज्यादा अन्तर माना जायेगा तो “गोहणम्मि/! 
शब्द का प्रयोग निरथ्क होगा । 


आप जो मुनिका भिक्षाकाल मानते हैं उसमें और मध्याद्ध 
में तो २ घण्टे का अन्तर पड़ता है । इतना अन्तर आपके इस 
लिखने से दूर नहीं हो सकता है। 


दूसरी बात यह है कि--यह जो क्ष्‌ल्लक को गोचरी पर 
उतरने का कथन है वह भो वसुनन्दि श्रावकाचार आदि प्रन्धों 


| ४ 
भ्रूण. [ # जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


में एक भिक्षा नियम वाले क्षललक के लिए है, सभी क्ष्‌ल्लकों 
के लिए नही है । अतः कहना होगा कि यहाँ भी आपने अपनी 
बिलक्षण प्रतिभा का ही चमत्कार दिखाया है। 


मूलाचार के ऊपर लिखे प्रमाण में बताया है कि-- 
"मध्याह्ष में खाना खाकर पेट भरे बालकों के दिखाई देने आदि 
से भिक्षा बेला जानकर मुनि गोचरा पर उतरे ।” इस कथन को 
लेकर आप लिखते हैं कि-- “बालक 5-८ बजे पहिले ही भोजन 
कर लेते हैं, अत मूलाचार के इस कथन से भध्याह्ष अर्थ 
निकालना असज्भत है।” इसका उत्तर यह है कि जब स्वयं 
टीकाकार उस समय को भध्याक्व का बता रहे हैं तो उसमें तके 
का अवसर ही कहाँ है ? और उसे असज्भत भी नहीं कह सबते। 
क्योंकि बालक दोपहरी को भी भोजन करते है । उसीको लेकर 
टीकाकार ने पेटमरे बालक की बात लिखो है। इससे तो वह 
मध्याह्नका ही समय है यह अच्छी तरह पुष्ट होता है । 


आपने अपने मन्ठव्य की पुष्टि में सागार घर्मामृत अ० ५ 
के श्लोक ३६, ३७, ३८ पेश किये हैं । किन्तु वे श्लोक तो उल्टे 
हमारे पक्ष का समर्थन करते हैं, जिसका आपको ध्यान नहीं है । 
उनमें लिखा है कि-- 

“प्रोषघधोपवास करने वाला श्रावक पव॑ दिन के पूर्व दिन 
में यानी सप्तमी, त्रयोदशी को दिन के अद्ध भाग में या उसके 
थोड़े आगे-पीछे के समय में अतिथिको भोजन जिमाये बाद आप 
भोजन करे | तदनन्तर दिनका शेष भाग और राच्रिकाल कुल 
६ पहर बिताये बाद पर्व दिनका अहोरात्र और पारणे का आध्चा 
दिन कुल १० पहर बीतने पर अतिथि को आहार देकर आप 
भोजन करे ।” 


साधुओं की आहारचर्या का समय ] [परदे 


यहाँ आशाधर जी ने धारणे-पारणे के दिन दिनाद्ध यानी 
दिन के ठीक मध्य भाग में या उसके थोड़े आगे-पीछे के समय 
में भमतिथि को दान देवे और उसके बाद प्रोषधोपवासी को 
आहार करने का आदेश दिया है। 'पव॑ दिन के प्रभात से लेकर 
आगे १० पहर बाद प्रोषधोपवासी अतिथि को दान देवे और 
तदनन्तर अ।प भोजन करे ।” ऐसा लिखकर तो आशाधरजी ने 
इस मौमले को बहुत ही खुलासा कर दिया है कि अतिथि का 
भोजनकाल मध्या क्ू है और उसके बाद आहार-दाता का भोजन 
काल है। 


यहाँ कोई प्रश्न करे कि--आशाधरजी ने धारणे की 
रात्रि के अन्त तक प्रोषधोपवास का काल ६ पहर का लिखा 
है। जब वह धारणे के दिन में दिनादध के बाद भोजन करेगा 
तो उक्त ६ पहर की संख्या कैसे बनेगी ?” इसका समाधान 
आशाधरजी ने दिनाड्ध शब्द की व्याख्या देकर किया है। 
व्याख्या इस प्रकार है--दिनाद्ध दिवसस्य अर्धे प्रहरद्वये वा 
किड्चिन्यूनेइधिकेषपि वा । अर्थं--दिन का अध भाग यानी २ 
पहर का काल दिनाधे कहलाता है। दिनार्थ से कुछ कम या कुछ 
अधिक काल भी दिनाधे कहलाता है। इस व्याख्या से यही सिद्ध 
होता है कि धारणा के दिन की रात्रि के अन्त €क जो छह 
पहर लिखे हैं बे पूरे प्रेन होकर हीन भी हो सकते है और 
उसके आगे के १० पहर पारणा दिनाद्ध से उत्तरकाल में भी 
पहुँच सकते हैं । हाँ, इतना खयाल आवश्यक है कि आगे-पीछे 
होकर भी निराहार रहने का समय १६ पहर से कम नहीं 
होना चाहिए। 


यहाँ अगर चुड़ीबाल जी यह कहें कि-- यहाँ आशाधर 
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जो ने जो भध्याहक्न या उसके कुछ आगे-पीछे का समय लिखा 
है वह प्रोषधोपवासी के आहार का लिखा है, अतिथि के आहार 
का नहीं लिखा है ।” तो इसका उत्तर जरा तटस्थ होकर यह 
समझिये कि आप मुनि का भोजनकाल दस बजे करीब का 
मानते हैं, उसमें और मध्याह्न काल में दो घण्टे का अन्तर 
पड़ता है और प्रोषधोपवासी का धारणे-पारणे के दिन भोजन 
काल मध्याह्न का है, इसमें तो किसीको विवाद नहीं है। अब 
जरा सोचने की बात है कि सुनि का १० बजे का भोजनकाल 
शास्त्रका रों को मान्य होता तो वे प्रोषधोपवासी के भोजन के 
अवसर में अतिथि दानका कथन ही नहीं करते । क्योंकि दो 
चघण्टा पहिले के कार्य को यहाँ बताने को आवश्यकता ही 
क्या है ? इससे भली-माँति यही पघिद्ध होता है कि प्रोषधोपवासी 
और मुनि दोनों का भोजन काल मध्याह्ष होने से ही यह लिखा 
जाता है कि-प्रोषधोपवासी जतिथि को दान देकर फिर आप 
भोजन करे । 


आपका प्रश्न- मध्याक्न में आाहार देने का मतलब है 
सुनि को बच[खुचा आहार देना । इससे यही समझा जावैगा कि 
दाता की पात्र में भक्ति नहीं है । 


उत्तर-जैन मुनि भोजन के लिए चाहे जब बुलाये आते 
होते और दाता उन्हें मध्याह्ल में बुलाकर जिमाता तब तो बेसा 
समझा जा सकता था । परन्तु जब शास्त्राज्ञा के अनुसार उनका 
भोजनकाल हो मध्याह्न है तो इसमें दाता का क्‍या वश है ? 
कभी आप तो ऐसे भो कहने लग जावो कि - दाता आप तो 
बेठकर आराम से भोजन करे ओर सुनिको खड़ा रखकर आहार 
देवे, इससे दाता की पात्र में भक्ति नहीं है। यह सब आपकी 
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विलक्षण प्रत्तिभाके नमूने हैं। जब दात्ता इतने वक्त तक आप खुद 
भूखा रहकर म॒नि को जिमाता है और फिर आप जीमता है 
त्तो क्या यह आपके दिमाग में भक्ति नहीं है। उत्तम भक्ति वह 
कहलाती है जो कष्ट सहकर भी को जावे। आराम की भक्ति 
तो कोई भी कर सकता है। और दाता जब अपने खुद के अर्थ 
बने आहार में से अच्छा से अच्छा प्रासुक आहार पात्र को दिये 
बाद आप भोजन करता है तो ऐसी हालात में यह सवाल ही 
पेंदा नहीं होता कि बचाखुचा आहार मुनिको दिया जात्ता है। 
वचेखचे को तो खुद दाता जीमता है। 


आपने लिखा कि-- 'मध्याहक्न तो आराम करने का 
समय है । उस समय की प्रचंड गर्मी में तो सभी छाया ढू ढते हैं, 
चह वक्‍त भिक्षा का कैसा ? 


उत्तर में निवेदन है कि जैनसुनि होकर भी आराम और 
छाया हूढने का प्रयत्न करते हैं, तो होचुकी मुनिन्ृत्ति ? छाया 
दूढना तो दर किनारे रहा ज॑नमुनि तो दोपहरी की प्रचण्ड गर्मी 
मे आतापन योग धारणा करते है। उनकी सिहबृत्ति होती है, 
अधिक से अधिक कष्ट सहने में (हू की तरह शूरवीर रहते हैं 
कभी कायरता नही लाते | ( देखो आदिपुराण पत्र ३५ श्लोक 
१६० वा ) 


पर्व लेख में मैंने मनुस्मृत्ति का प्रमाण दिया था। उसपर 
चूडीवाल जी पूछते हैं कि- “यहाँ मनुस्मृति के प्रमाण देने की 
क्यों आवश्यकता हुई ?” इसका कारण वहीं पर बता दिया था। 
फिर भी यहाँ बताता हूं कि मूलाचार टीका में लिखा ( यह 
उद्धरण ऊपर दिया हुआ है ) है कि-- 
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“अन्यमत के साधु भिक्षार्थ विचर रहे हैं यह देखकर 
और यह जानकर कि यह साधुओं की भिक्षा का काल है उस 
समय जेतमुनि गोचरी पर जावे।” इसलिए मैंने मनुस्मृति का 
प्रमाण वेकर यह बताया था कि- ( अ० ६ श्लोक ५५ आदि ) 
देखो । मनुस्मृति में भी ऐसा लिखा है कि--“जब रसोई का 
धुआँ निकल गया हो, सुशलके कुटने का शब्द बन्द होगया हो, 
भाग बुझ गई हो, घर वाले भोजन कर चुके हों, झूठी पत्तलें 
फेकदी हों, ऐसे समय में सदा यति को भिक्षा के लिए 
जाना चाहिए।” 


यहाँ मनुस्मृतिकार ने साधु-भिक्षा का यह समय बताया 
है कि जब गृहस्थ लोग चोके-चूल्हे से निमट जाय । अनुमानतः 
यह समय मध्याक्लु के आस-पास का ही हो सकता है । 


हमने मनृस्मृति का प्रमाण “अन्य मत के साधु” इस 
टीकोक्त बात पर दिया था और इस दृष्टि से दिया था कि-- 
अन्य मत के साधुओं की भी ऐसी चर्या है तो हमारे साधुओं की 
तो उनसे ऊँची ही होनी चाहिए, उनसे नीची कैसे हो सकती है । 
आशाधर जी ने भी अपनी टीकाओं में अनेक जगह मनुस्मृति के 
प्रमाण दिये हैं। अतः मनुस्मृति के प्रमाण पर आपत्ति करना 
गलत है। 


प्रश्न- कोशग्रन्थों में दिनमान के ३ भागों में बीच का १ भाग 
अथवा ५ भागों में बीच का १ भाग मध्याक्तुकाल माना है । 
कुतप शब्द से दिनमान के १४ भागों में बीच का १ भाग भी 
मध्याक्ष माना है। इनमें से जनमुनिकी भिक्षा का मध्याक्ष काल 
कौनसा लिया जाय ? उत्तर :-दिन के ३ भाग करो चाहे ५ या 
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१५ सब का मध्यभाग अध्याहक्ष हो जायेगा यह स्पष्ट है अतः 
इसके लिए कोशग्नंथ के आधार की जरूरत नहीं है। क्योंकि 
सूलाचार और अनगार धर्मामृत में मुनि की दिनचर्या का विवरण 
देते हुए साफतीर पर दिनके मध्यभाग से आगे-पीछे की दो-दो 
घड़ियें भिक्षाकलाल की बताई हैं। ( इस काल में माध्याह्विक 
देववन्दना का काल भी शामिल है ) घमूलाचार, यशस्तिलकचम्पू 
और सोमसेन त्रिवर्णाचार मे लिखा हैं कि मध्याह्लकी देववन्दना 
करके गोचरी पर उतरे # इससे यह विषय और भी स्पष्ट हो 
जाता है। प्रश्नोत्तर श्रावकाचार में ७ मुह्॒त यानी १४ घड़ी दिन 
चढने पर गौचरीकाल निखा है। अर्थात्‌ ११५ घड़ी का आधघा 
दिन होता है, उससे १ घड़ी पूर्व में गोचरीकाल है। यहाँ 
प्रश्नोत्तर श्रावकाचार के कर्ता सकलकीत्ति ने मध्याह्न से पूर्व 
की २ घड़ी में शायद १ घड़ी देववन्दगा की काटकर १ घडी 
पूर्व का गोचरी काल लिखा है। यहाँ यह ध्यान में रहे कि 
समरात्रि दिनका अहोरात्र मानकर यहाँ ७ मुहने दिन चढ़ना 
समझना । 


इस विषय में हमको और भी शास्त्र प्रमाण मिले हैं जो 


नि व ली सीन जन तन+ “«>+« “+न०_० 


# साधु नगर में आहारा्थ जावे न जाने किस संकट में--उपसर्गे 
में पड जावे और मध्याक्ल की सामाथिक से वंचित रह जाचे अतः 
मध्याद्व की सामायिक किये बाद आहार पर उतरना बताया है-ऐसा 
ज्ञात होता है। पं० पन्‍नालालजी सोनी ने भी क्रियाक्लाप” की 
प्रस्तावना पृष्ठ ८ पर लिखा है-वर्तमान के साधु आगम विपरीत देव 
घन्दना करते हुए देखे जाते है। ज॑ंसे-सध्याह्व वन्दना भौ बाहारोपरत 
करले हैं । 
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नीचे दिये जाते हैं। इनमें मुनतिका भोजनकाल मध्याक्न लिखा 
हुआ है-- 


(१) अशगकवि कृत महावीर-चरित्र सर्ग १७ श्लोक 
११४६ वाँ । 


(२) हरिषेण कथाकोश संस्कृत के पृष्ठ २१७ श्लोक 
११४ वाँ, पृष्ठ २७३ इलोक १८७ वाँ, पृष्ठ ३०७ श्लोक ५५ वाँ, 
पृष्ठ ३५४ श्लोक १३४ वाँ (अथ मध्याह्ल वेलायां भिक्षार्थ 
त॑ महाम्॒ुनि ) 


(३) मुलाचार अधिकार ४ गाथा १5० की टीका ) 
अधिकार ६ गाथा ३२ की टीका | 

(४) पं० मेधावी कृत श्रावकाचार अधिकार ५ श्लोक 
&३ वाँ । अधिकार ८ श्लोक ५१ | अ० ६ श्लोक ३१ ( मध्याह् 
ऋषि पु गवेः) 

(५) ब्र० नेमिदत कृत कथाकोश में उद्यायन राजा 
की कथा 


(६) सूत्र प्रभृत की गाथा २२ की श्रुतसागरी टीका । 
दिवसमध्य एक वार॑ । 


(७) लाटी संहिता अ० ६, अ० ६ श्लोक २३१ । 


(८) पं० आशाधर विरखचित अभिषेक पाठ के श्लोक १६ 
की श्रुतसागरी टीका । 


(६) जम्बू स्वामी चरित ( पं० रायमलल कृत) परिच्छेद 
छु इलोक १०१ 
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(१०) जम्बू सामिचरिठउ (बोर कवि कृत) पृ० ४दे 
मज्ञण्ण हो चरियाए पई सइ । 


(११) पउमचरिय (गाथा ११ पर्व ८४ ) अह अन्नया 
कमाई साहू मज्ञण्ह देसयालम्मि । पठमचरिय (गाथा ३ पे ४) 
मज्ञण्ह देसयाले गोवर चारेयणअभिगओनयरं । घर पतिण्भमता 
दिट्ठो लोगेण तित्थयरो। 


(१२) “पुष्पाश्रवकथाकोष” (पु० २६४८) मध्याह्ले चर्यार्थ 
पुण्याश्रवकथाकोष (पृ० १२) यामद्वयं तथा प्रवृत्य । एठमचरिय 
(गाथा १ पवे २२) मज्ञण्ह देसयाले नयरं पविसरइ भिक्‍्खट्‌ठ । 


(१३) पद्म चरित पर्व ६२ नभोमध्यगते भातावन्यदाते 
महाशया: १५ शुद्धभिक्ष षणात्र्‌ ला: प्रसंयितमहायुज्ञा: १६। 


(१४) वसुविन्दु प्रतिष्ठापाठ श्लोक ८५१८-१६-बिदध्युरुध्वे 
विधिनाहि मध्यं-दिने जिनाग्रे चरु पूजनानि । 


(१५) रामचरित (भट्टारक सोमसेन पृ० ७६ मुनिसुत्रत 
भगवान्‌ पारणे के लिए मध्याह्ष में राजग्रह नगर में पहुंचे । 


(१६) धन्‍न्यकुमार चरित्र (भ० सकलकीतिकृत) अधिकार 
४-मध्याह्न होते-होते अक्ृतपुषण्य घर आया इतने में ही वहाँ 
सुत्रत मुनिराज आहाराथे आये । 


इस प्रकार ऊहापोह और प्राचीन-अर्वाचीन शास्त्रीय 
प्रमाणों के ढ्वारा एक स्त्रर से यही सिद्ध होता है कि जेन मुनियों 
का भिक्षाटन दिन में एक ही बार होता है और वह मध्याह्ष में 
हीं इससे अलावा किसी भी ग्रन्थ में पूर्वाह्न या अपराक्त मुनि का 
भिक्षाकाल नहीं बताया है । इसके विरुद्ध जब तक कोई सबल 
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प्रमाण सामने न आजाये तब तक यही कहा जायगा कि वर्तमान 
में जो दिनके १० बजे करीब मुनि लोग गोचरी पर उतरते हैं वह 
शास्त्रीय मार्ग नहीं है, स्वेच्छाचार है। इसी तरह जो कभी 
परिस्थितिवश कोई साधु (पूर्वाह्न के बजाय) चार बजे करीब, 
अपराक्त में गोचरी पर उतरते है वह भी शास्त्र सम्मत नहीं है । 


सामान्यतः किसीभी गृहस्थके यहाँ दूसरीबेला का भोजन 
४ बजे तक तैयार भी नहीं होता है, किसी के निर्मित्त स्पेशल 
बनाने पर ही ऐसा सम्भव हो सकता है, ऐसी हालत में ७ बजे 
सुनिका गोचरी पर उतरना शास्त्र विरुद्ध तो है ही, किन्तु, 
स्पष्टतः उद्दिष्ट दोष को लिये हुए भी है। 


इसतरह केवल किन्‍्ही के सुभीते और अपने आराम के 
लिए शास्त्र विरुद्ध प्रवृत्ति करना कम से कम महाक्वतियों के लिये 
योग्य नहीं है । 


(१७) सकलकोति आ० कृत-सुकुमार चरित्र सर्ग ७- 
मध्या ह्वे 5ध्यच्य तोर्थेश मृत्तो: सौधे जिनालये ॥ 
पात्रदानाय पश्यंति गृह द्वारं मुहुबु घा: ॥३०॥ 
(१८) आ० सकलकीति कृत-सुदर्शन चरित्र सर्ग १-- 
मध्याहक्न जिन मर्त्तोश्व प्रपुज्य जिन भाक्तिका:। 
पश्यंति स्वगुह द्वारं पाव्रदानाय दानिनः ॥३६॥ 
(१६) सोमदेवक्ृत यशस्तिलक चम्पू (कल्प ३६ अ०६) 


प्रातः विधिस्तव पदाम्बुज पुजनेन , 
मध्याक्न सान्निधिरम॑ मुनि सातनेन ॥५६२॥॥ 


(मध्याह्न काल मुनियों के आतिथ्य सत्कार में बीते) 
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(२०) इन्द्र वामदेव रचित पंचसंग्रह दीपक (अनेकांतवर्ष 
२३ १० १४८) 

प्रात: श्रीजिनपूुजनेन विधिता मध्याह् कालेष्प्ययं । 

दानेतादंभुत कीतिनो मुनिजनाशीर्वाद”"”"“ ॥२२३॥ 

(२१) प्राचीन काल में सभी लोग प्रायः मध्याह्ष में 
भोजन करते थे यही समय मुनियों के आहार का है क्योकि 
श्रावक द्वारापेक्षण करके ही भोजन करते थे। श्रावकों के 
प्रध्यात्ञ भोजन के प्रमाण निम्नांकित हैं 

(अ) आदिपुराण पर्व ४१ 

ततो मध्यदिनेउत्यर्ण कृत मज्जन सं विधि: । 

तनुस्थिति स निर्वेत्यं निर विक्षत्‌ प्रसाधन ॥१२८॥। 

अथ-तत्पश्चात्‌ दोपहर का समय निकट आनेपर स्नान 
आदि करके भोजन करते उससे निधवृत्त होकर अलंकार धारण 
करते थे । 

(ब) जम्बू सामि चरिउ (वीर कविकृत ) ज्ञानपीठ, 
काशी से प्रकाशित प्ृ० १६० से १६२ में बताया है कि- जम्बू 
ते विवाह के वक्त मध्याह्न में भोजन किया । 

(स) सागार धर्मामृत अ० ६ श्लोक २१ तथा इससे पूर्व 
एवं पश्चात्‌ । 

(२२) सकलकीतिकृत-श्रीपाल चरित परिच्छेद १-- 

सध्याह्न स्वगृहे चेत्यालयेषु च्व जिनाउंन । 

कू त्वा दानाय वे गेह द्वारं पश्यंति दानिन: 0३२४ 
(इनमें आवक को भो देववन्दता (सामाथिक) करके 
ही आहारदान और भोजन बताया है) 


६०८ ] [# जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


(२३) मूलाचार अ० १ गाथा ३५-- 
उदपत्यप्रणे काले णालोतिप व ज्निपम्हि सज्मल्हि । 
एकस्हि दुअ तिएवा मुहत्त कालेयभत्त तु ॥ 
मूलाचार प्रदीपक में -- 
विज्ञेपोडशशन फालोउल्न संत्यज्य घटिकात्नयं ॥ 
मध्ये च योगिनाों भानृदयात्रमन कालयो: ॥ 


तस्पेवा शतकालत्य मध्ये प्रोत्कृष्टतो जिने: । 
भिक्षाकाले मतो योग्यो मुडोर प्रमाणकः ३७१ 
योगिनां हौवि मुहृत्त प्रमाणो मध्यमों बचः ॥ 
जघन्यस्ति मुहृत्त नसो भिक्षाकाल उदाहुतः ॥ 


अर्थ सूर्योदय और सूर्यास्त की तीन-तीन घड़ी छोड़कर 
मध्य + दोपहर मे जो एक या दो या तीन मुहूर्त तक एक यजु है 
वह भिक्षाकाल है। इसका त्तात्पयं यह है कि तीन-तीन घड़ी 
छोडने का काल सामान्य रूप से ग्रृहस्थादि सभी के लिए है यह 
अशनकाल है इसी में भोजनादि निर्माण का सभो आरम्भ होता 
है इस अशनकाल के टोक मध्य में>दोपहर में योगियों का 
भिक्षा काल है यही एक भक्त काल है इस भिक्षाकाल में एक 
मुह लगालो उत्कृष्ट भिक्षाकाल, दोमुहूर्त मध्यम, तीन मुहूर्त 
जघन्य भिक्षाकाल है इसमें गमनागमन भोजन सभी आगया है । 

इनका चर्चा सागर पृ० ५८-५८ में गलत अर्थ किया है 
नालिका घड़ी का अथ मूहूतें किया है और भी गलतियाँ हैं । 


(२४) प्रवचनसार की हिन्दी टीका में अ।० ज्ञानसागर 
जी ने पृ० १४१ पर लिखा है-दिगम्बर शास्त्रों के अतिरिक्त 
इबे० मान्य उत्तराष्ययन के २६ वें अध्याय में लिखा हुआ है, 


साधुओं की आहारचर्या का समय ] [ ६०ई 


पठमं पोर सिसमज्ञायं बीयं झाणं झिपायई । 
तइयाये भिक्‍लायरि य॑ पुणो चउत्थी ये वज्ञञायं ॥॥ 


अर्थात्‌- ज्ञानीमरुनी दिन के चार भाग करके पहिले भाग 
को स्वाध्याय करने में दूसरे को ध्यान करने में तीसरे को भिक्षा 
वृति में और चौथे भाग को फिर स्वाध्याय करने में व्यतीत करे। 


दिन-रात के आठ पहरों में मुनिकि लिए केवल दिन का 
तीसरा पहर भिक्षा के लिए बताया है उसी में वह शहर में 
भ्रमण करके एक पहर काल के समाप्त होने से पहिले भोजन 
कर चुके और पुनः आकर अपने स्वाध्याय करने लग जावे। 
अर्थात्‌ मध्याह्न (दोपहर) बीतने पर फिर आहार बताया है। 


(२५) ब्र० गुणदासकृत-श्रेणिक चरित्र (मराठो) पृ० १७ 
अ० १ (वि० सं० १५०८ की रचना) (सकलकीति के शिष्य ब्रह्म 
जिनदास उनके शिष्य ब्र० गुणदास थे) 


आइ कोति निधने जाले द्वार पेरवणी ऊझे ढाले। 
सगवाट पाहति भले । सत्यस्त्रानि ॥१३४८॥ 
चौदा घड़ियां अनंतरो ।मुनीश्वर येति भांवरी । 
भव्य भ्रावकाच्या धरो । अतिथे देखा ॥१३४॥ 


इसमें भी सूर्योदय से १४ घडी के बाद ( यानि १२ बजे 
मध्याह् ) मुनीश्वर आहारचर्या-भ्रामरी करने का कथन 
किया है । 


(२६) तिलोयपण्णत्ती अ७० 8 गाथा १५२४-२५ 


सचिवा चवन्ति सामिय सयल अहिसा वदाण आधारो 
संतो विमुकक संगो तणुद्ाण कारणेण मुणी ॥ 


। [ #% जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


पर घर दुवाररासु मज्ञण्हे कामवरिसर्ण किच्चा। 
पासुपमसण भुर्जाद पाणिषुडे विग्य परिहीणं ॥ 
मंत्री बोले - स्वामी! सकल अहिंसा ब्रतों के आधार होते 
हुए परिग्रह रहित मुनि आहार के कारण दूसरों के घर द्वार पर 
अपना शरीर दिखाकर मध्याह्न में प्राधुक्भोजन आरामरहित 
हाथ में खाते हैं । २ १ 
(२७) मेधावीकृत धरमंसंग्रह श्रावकाचार अ० ७-- 
गृही देवाचंन कृत्वा मध्याह्न सांबुभाजनः। 
पात्रावलोकन द्वास्थः कुर्याद्‌ भकक्‍त्या सुधोतश्र,त ॥८५॥ 
इसी का श्लोक ६१-६२ भी देखिये । 


(२८) लाटी संहिता--सर्ग ६ श्लोक २२९ और २३१ में 
भी “मध्याह्न” ही आहार चर्या बताई है। 


(२६) सोमसेन कृत त्रिवर्णाचार पृ० ३५४ 


(३०) कातिकेयानुप्रेक्षा (शुभचन्द्रकृ तटीका) पृ०२७४-२७६ 
(३१) वाक्यजाल (त्र० मूलशंकरजी देशाई) प्रृ० १४८, 
२६८ पर गलत निरूपण । 


(३२) भोजमनें गमनेःन्यत्र कार्ये बा यत्र कुत्र लितु । 
पूर्वाचाय मत नून॑ प्रमाणं जिन शासने ॥५२।॥। 
पूर्वाचार्य सति क्रम्य, यः कुर्याद किचिदप्यसों । 
सिथ्या हृष्टि रीति ज्ञेघो, न वंदयश्ज सहात्म न्ि:५३। 

(आहार विहारादि कोई भी कार्य हो सर्वत्र पूर्वाचार्यो 
का मत ही प्रमाण है। उसका कुछ भी उल्लड्भरन करने वाला 
भिथ्यात्वी है । ज्ञानियों द्वारा वह मान्य नहीं है ।) (छ 


कु 


दयासय जेन धर्म और उसकी देव पूजा 


“अहिंसा परमो धर्मे.” ऐसा सब कहते हैं मगर इस तत्व 
की जितनी गह॑नता, जितनी महत्वता और जितनी विशालता 
जैन धमम में है उतनी अन्य जगह नहीं मिलेगी । लोक में जैनियों 
की दया बड़ी मशहूर है । और तो क्‍या भारत के अजैन विद्वान 
भी मुक्त क॑ंठ से कहते है कि अन्य धर्मो में अहिसा काजो भी 
रूप नजर आता है यह श्रेय जैन धर्म को ही है जैन धर्म की 
अहिंसा कौ सृष्टि बिल्कुल लोकहित की ह॒ृप्टि से है, उसमें 
स्वार्थपरता का दोष दू ढने से भी नही मिलता । जबकि अन्य 
धर्मी में कहीं मनुष्यों तक कहीं पशुओं तक और अधिक गये तो 
कही-कही हष्टि गोचर जीवों तक अहिंसा पहुँचाई है, किन्तु 
जैन धर्म की अहिसा का क्षेत्र तो इतना लम्बा चौड़ा विराट है 
कि उसमें नजर में भी न आने वाले सर्वज्ञगम्य सूक्ष्मात्तिसूक्ष्म 
जीबों से लेकर महाकायधारी बड़े से बड़े सम्पूणं जीव चले आते 
हैं। देवता, मंत्र, धर्म औषधादि किसी निर्मित्त से भी हिंसा क्यों 
न हो, जैन धर्म की दृष्टि में उसे धर्म कोष्टि में कोई स्थान नहीं 
दिया जा सकता, जैसा कि निम्न लिखित श्लोक पति प्रगट है-- 


देवतातिथि मंत्रौषध पित्नादि निरमित्ततोषषि संपन्‍्ना। 
सा धत्त नरके कि पुनरिह नान्यथा विहिता "२८े॥ 
[“अमितगति”] 
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देखिये अहिसा के विषय में जनाचारयाँ की क्या आज्ञा है- 


जीवन्नाणंन बिना ब्रतानि कर्माणि नो निरस्यंति । 

चंद्रण बिना नक्षेहेन्यग्ते तिमिर जालानि । 

[“अमितगति”] 

धर्ममहिसा रूप संशणबंतो5पि ये परित्यक्त्‌ म्‌ । 

स्थावर्राहिसामसहास्त्नसहिसां तेषषि मु चंतु ॥। 

सूक्ष्म॑ भगवद्धर्मों धर्मार्थ हिसने न दोषो$स्ति । 
इतिधमंमुस्धहृदयन जातु म॒त्वा शरीरिणो हिस्या:॥ 
[अमृतचन्द्राचाय ] 


अर्थ--जीवरक्षा के बिना ब्रटधारण कर्मों को नष्ट नहीं 
कर सकते जैसे चन्द्रमा के बिना नक्षत्र अंधकार को दूर नहीं 
कर सकते । अहिंसा रूप धर्म को सुनकर भी जो स्थावर हिंसा 
को त्यागने के लिए असमर्थ हैं वे भो तरस हिंसा को तो छोड़ें । 
भगवान्‌ का धम बड़ा सूक्ष्म है, धर्म के अर्थ हिंसा होने में कोई 
दोष नहीं है इस प्रकार धर्म में मुग्ध चित्त वालों को आचार्य 
कहते है कि धर्म के अर्थे भी प्राणी नहीं मारने चाहिये । 


इन सब विवेचनों से आप ही सिद्ध हो जाता है कि 
हमारी तमाम क्रियायें क्या जप, क्‍या तप, क्‍या व्रत सब यदि 
महिसा की उन्नति करने में सहायक हों तो उपादेय हैं नहीं 
तो व्यर्थ हैं । 


आज हम यदि जैनियों की कृति देखते हैं तो बिल्कुल 
इससे उल्टी पाते हैं। यद्यपि जनियों को अपने व्यापारादि कार्य 
या भोगोपभोगों के जुटाने में भी अहिसा का कुछ न कुछ ख्याल 
जरूर रखना चाहिये मगर इससे भी ज्यादा धाभिक कू्यों में 


दयामय जैन धर्म और उसकी देव पूजा ] [ ६१३ 


तो उसे कोई ऐसा काम कदापि न करना चाहिये जो (विशेष)-, 
हिसाजनक हो । हमारे कई दिगम्बरी भाई जिनप्रजा में हरित 
पुष्प काम में लाते हैं। क्‍या उन्हें मालम नही है कि भगवात्‌ ने 
एक पुष्प में भी अनंत निगोद जीव बतलाये है इसके अलावा 
पुष्पों में त्रस जीव चलते-फिर ते नजर आते हैं वे तो सवेसाधारण 
के प्रगट ही हैं ये सब देखते हुए भी वे इस प्रथा को छोड़ते क्‍यों 
नहीं हैं? उनके इस महाहिसा में इतना मोह क्यों है ? ज॑नाचाये 
तो साफ कहते है । देखिये वसुनन्दि आचाय॑े क्‍या फरमातै हैं-- 
'सम्मत्तस्सपह्ाणो अणुकंवा वण्णिऊ जद्या' सम्थक्तव का प्रधान 
कारण अनुकम्पा है। फिर देखिये-- 


उंबरबडपीपलवि य पायर संधाग तरु पत्ुणाइ । 
णिच्च॑ तस संतिद्धाइं ताइं परिवज्जिय व्वाइसू ॥५८॥ 
[विसुनन्दि श्रावकाचार ] 


अर्थ - गूलर, वड, पीपल, पीलखन और अन्‍्जीर ये पांच 
फल तथा संघाणा और वृक्षों के फूल इन सबमें त्रस जीवों की 
निरन्तर उत्पत्ति होती है इस वारते ये सब त्यागने योग्य है। 
देखा पाठक फूलो में स्थावर ही नही किन्तु त्रस जोबों को 
निरन्तर उत्पत्ति आचाये बतल'ते है। समवशरण में भगवान्‌ 
की अहिसा रूप दिव्य शक्ति से और चनों मे अहिसा मत 
मुनीश्वरों के माहात्म्य से जात्ति विरोधी जीव भी अपनी हिंसक 
प्रकृति को छोड़कर शांति से परस्पर प्रेम से विचरने लगते हैं 
उन्हीं परमपृज्य महात्माओं की प्रतिमा के सामने आज हम पूजा 
के रूप में अनंत निगोद जीवों अनेक त्रस जीवों की विराधना 
करते नही हिचकिचाते । इस जगह शायद कोई कहे कि-तो 
फिर पुष्प चढ़ाने की आज्ञा आचार्यों ने दी ही क्‍यों? उत्तर में 
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हमारा कढना अव्वल तो यह है कि उन्होंने अचित प्राशुक द्रव्यों 
से पूजा करनो भी तो लिखीहै । उन्होंने ऐसा तो कहीं नहीं कहा 
की प्राशुक द्रव्यों से पूजा नही करना चाहिये। देखिये-मूलाचार 
की टीका में चतुरविशति स्तवन स्वरूप की गाथा में 'अच्चिदृणय 
पद की व्याख्या मे संस्कृत टीकाकार क्या कहते हैं--'अचित्वा 
च॒गंधपुष्पपृपदीप।दिभिः प्रासुकरानीतेैद्र व्यरूप भावरूपेश्च”” 
यहाँ साफ लिखा है कि प्राशुक लाये गंध पुष्पादि द्रव्यों से और 
भात्रों से पुजकर”-यदि कहा जाय कि मूलाचार में तो मुनीश्बरों 
के लिए त्रिधान है सो ठीक है मगर इस स्थान में चतुविशर्ति 
स्तवन का स्वरूप कहने का प्रकरण है इसलिए मुनि और 
श्रावक दानों के लिए यह कथन लागू हो जाता है, फिर यहाँ तो 
गध पृष्प धूपादि से द्रव्यपूजा करना लिखा है सो क्या मुनीश्वर 
भी द्रव्यपूजा करते है अतः यह विधान श्रावक के लिए हीं 
उपयुक्त जान पड़ता है | दूसरी बात यह भी है कि यदि सचित्त 
पूजा का विधान कटाई उठा दिया होता तो बहुत से प्राणी 
जिनपूजा से बंचित रहकर श्रावक कोटि में ही गिने नहीं जाते 
क्योंकि जिनपूजा का करना सब कालों और सब स्थिति के 
जीवधारियों के लिए अपनी-अपनी शक्ति अनुसार सुख्य बताया 
गया है जैतसताकि स्वामी कुन्दकुन्द/चा्य के 'दाणं पूजा मुबख 
सावय धम्मोण सावगो तेण विणा” अर्थात्‌ दान देना और 
पूजन करना यह श्रावक का मुख्य धर्म है इसके बिना कोई 
श्रावक नहीं कहला सकता” इस कथन से स्पष्ट है। इससे यही 
सिद्ध होता है कि क्‍या देव, क्‍या पशु, और क्या मनुष्य, सब ही 
को पूजा करना चाहिये अब आप ही सोचे कि अगर अचित्त 
द्रव्यों से ही पूजा करने की आज्ञा देते तो जिन प्राणियों की 
अच्त्त द्रव्य प्राप्त करने की परिस्थिति न होती तो बे पूजा 
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केसे करते, क्योंकि प्रंथों में जिनेन्द्र भक्तिसे प्रेरित होकर पशुओं 
तक ने भी तो पूजा को है जिसमें मेंढक सूवा और हाथी की 
पूजा की कथा तो प्राय: बहुतों ने सुनी होगी, सूबे ने तुम्हें आनि 
के फल आम चढ़ाया, मेढक ले चला फूल कमल भक्ति का 
भाया ॥२२॥ इन सबका जब शांति के साथ गहरा विचार 
किया जाता है तो यही ध्यान में आता है। कई भाई ऐसा भी 
कहते हैं कि अचित्त पूजा सचित त्याग प्रतिमा वाले को करनी 
चाहिये यह भी बात विचार करने पर ठीक नही बेठतो, क्योकि 
ऊपर घूलाचार की कारिका में ऐसा कोई विधान नही पाया 
जाता कि जो कोई खास व्यक्ति के ही लिए नियत हो । दूसरे 
भ्रन्‍्थों में भी नहीं पाया जाता कि पांचदी प्रतिषा से नीचे वालों 
को अचित्त पूजा करने का विरोध किया हो । इस तरह जब 
सचित्त-अचित्त दोनों पूजाओं की स्पष्ट भाज्ञा है । 


तो फिर इससे यही फलिताथ निकलेगा कि जिसको 
जैसा सुभीता हो, देश काल के अनूसार जैसा ठीक बैठता हो, 
साथ ही हिसा का भी बचाव बिना किसी कठिनता के हो जाता 
हो उम्ती विधि से हठ छोड़कर जिनपूजा मे प्रवततेना चाहिये। 
दोनों पूजाओं की उपयोगिता में जब हम विचार करते हैं तो 
हमारी बुद्धि में बनिस्पत सचित्त पूजा के अचित्त पूजा हो इस 
समय सर्वेश्रेष्ठ जंचती है पूजा से सम्बन्ध रखने वाले पूज्य,पृजक 
पूजा और पूजाफल पर यदि विचार विया जायेतो सर्व 
प्रकारेण इस समय अचित्त पूजा ही उत्तम है। (सचित्त पूजा तो 
पशु-पक्षी मु्खो के लिए है-मनुष्यों के लिए नहीं) । 


(१) पूज्य का विचार करें तो वे तो रागद्वे५ रहित है 
उन्हें हमारे सचित्त अचित द्वव्यों से कोई सरोकार ही नहीं, 
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जंसा कि श्री समनन्‍्तभद्र स्वामी ने कहा है- 


न पृज्याथंस्त्वयि बीतरागे, न निदया नाथ वदिबांत वेरे” 
जब हमारे वीतराग भगवान्‌ जीवों के युज रूप पुष्पों से खुश 
नहीं और प्राणुक केसर रंजित चांवल रूप संकल्पित पुष्पों से 
नाराज नहीं तो क्यो महान्‌ पालक किया जाये” रस से काम 
चले तो विष क्यो दे । पवित्र प्रभु को प्रासुक वस्तु हो चढ़ाई 
जा सकती है अप्रासुक नही । धर्म स्थान मे तो इसका खास 
खयाल रखना चाहिये । 


(-) पूजक पर विचार करते हैं तो हमारे जेनी भाइयों 
में ऐसा कोई नहीं होगा जो अहिसा से हिसा को श्रेष्ठ समझता 
हो | हिसा के बचाव के लिए कोई रात्रि में भोजन नही करते, 
कोई रात्रि में जल नहीं पीते, दिसावरी मंदा जो लटों का पुज 
है नहीं खःते, अशुद्ध विदेशी खांड नहीं खाते, कईयों के हरियों 
का त्याग है या प्रमाण है इत्यादि रूप नियम अपने अहिसा धर्म 
के पालन के लिए क- ते है तो कैसे कहा जाये कि उनके हिंसा 
का पक्ष डे। सागार धर्मामृत की टीका में लिखा है कि-- 
यतिधर्मानुराग रहितानामगारिणां देश विरतेरप्य सम्यवत्व- 
रूपत्वात्‌ । 'सर्वे विग्तिलालस: खलु देशविरति परिणाम: अर्थात्‌ 
यति धर्म में अनुराग रहित गृडस्थियों का देशव्रत भी भिथ्या है। 
मकल विररत में जिसको लालसा है वही देशविरतिके परिणाम 
का धारकहो सकता है' इससे क्या यह नही सिद्ध होताहे कि हमारा 
उद्देश्य कितना ऊचा रहता है | हम उस उच्च कार्य को धारण 
करने के लिए असमर्थ हों तो भी उसकी भावना हृदय से चली 
नही जफ्ती, हर क्रियायों से हम उस तक पहुँचने का अभ्यास 
करेंगे अन्यथा हमारे नियम ब्रतादि सब ही भिथ्या हो जतते हैं । 
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क्या यह उचित है कि-हम जब अपने खानपान, देनलेन, ' 
व्यापार आदि घर के कामों में हिसा अहिसा का इतना खयाल 
रक्‍खें और धामिक पूजादि कार्यो में उसे बिल्कुल स्थान न दें ? 
ऐसा कभी उचित नहीं । 


(३) पूजा पर विचार करते हैं तो अष्टद्रव्यों की 
आवश्यकता ही हमारे परिणामों को स्थिर करने के लिये होती 
है जैसा कि नित्य पुजन में श्लोक है-- 


द्रष्यस्य. शुद्धसधिगम्य. यथानुरूपं 
भावस्थय  शुद्धिम्रिका मछधिंगंतु काम । 
आलंबतानि विविधान्यवलंध्य. वल्गन्‌ 
भूतार्थ यज्ञपुरुषष्य करोमि यश्षम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ यथानुकूल द्रव्य की शुद्धि प्राप्तककर भाषों की 
अधिक शुद्धि को प्राप्त करने की इच्छावाला मैं नाना प्रकार 
आलंबन को आश्रय क रके सत्यार्थ पूज्य पुरुष का पूजन करता हैं। 


मतलब इसका यही है कि हमारे परिणाम सराग रूप हैं, 
अनेक भोगोपभोग वस्तुओं में फसे रहते हैं. चिरंतन का अभ्यास 
छूट नहीं सकता इसलिये यदि द्र॒व्यों का अवलबन नले तो 
परिणाम भगवत्पूजा में स्थिर नहीं रहते, लीन नह होते । इस 
प्रकार जब द्रव्यालंबन ही मात्र परिणामों के स्थिर करने के 
उददं श्य से ग्रहण किया जाता है तों उसके लिए “सबित्त |! ही 
द्रव्य चढ़ाये जायें” ऐसा आग्रह क्‍यों किया जा रहा है। सचित्त 
अचित्त दोनों में से जो ज्यादा सुगम, पवित्र, सुलभ और 
आंट्सक हों वे हो बेखटके लेने योग्य हैं। यही विभेक है । 
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सूक्ष्म बुडइया सदा ज्ञयो धर्मों धर्माथिमिनेरै:। अन्यथा 
धमंबुद्धयेव तद्धिधात प्रसज्यते। (कल्याणार्थी को सदा सूक्ष्म- 
बुद्धि से ही धर्म का अनुशीलन करना चाहिये। अन्यथा धर्म 
बुद्धि से ही धर्म और धर्मी दोनों का बिगाड़ हो सकता है । 


(४) अब चौथा भेद पूजाफल रहा, इस पर भो ऊहापोह 
करने से सचित्त पूजा जरूरी नहीं समझी जा सकती सो ऐसे- 
आज प्रायः हम लोग जिनेंद्र की पूजा करते हैंसो केवल एक 
रश्म पूरी करते हैं। परिणामों की स्वच्छता, भावों की 
वीतरागता व भक्ति की वास्तविकता के अश कितने होते हैं सो 
सब जानते हैं। ऐसी हालत में जितना पुण्य जिनपूजा से उपार्जन 
किया जायेगा उससे ज्यादा पाप सच्ित्त पुष्पों की हिंसा से 
रहेगा तो लाभ के स्थान में हमारी हानि ही विशेष रहेगी, सी 
रुपयों के लाभ के वास्ते पानसी रुपयों का नुकसान उठाना तो 
किसी तरह योग्य नहीं है । 


इस प्रकार इस विषय में हम जब किसी भी पहक्ष से 
शांति के साथ गहरा अनुशीलन करते है तो किसी रीति से भी 
सचित्त पृष्पों से जिनपूजा करना कम से कम इस समय मनुष्यों 
के लिये तो उचित नहीं बैठता । हम कहते है कि अगर अचित्त 
द्रव्यों से पूजा किया करें तो इसमें कौनसा अनथ्थ हो जाता है 
और ज॑ंन धर्म के किस सिद्धांत का विष्यत होता है ? शारत्राज्ञा 
भी तो नहीं रोकती और जब जैनधरमम का उद्देश्य ही ऊंचा 
उठाने का-अहिंसा की ओर ले जाने का-है तो फिर ऐसा करने 
में उलझन है ही क्या । धर्म का स्वरूप वाह्य में जीय दया व 
अंतरंग में रागद्व घष का अभाव ही है या और है, इसमें अचित्त 
पृजा करने से कोई हानि नहीं दीखती ठो फिर क्‍यों नहीं यह 
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प्रवृत्ति स्वीकार की जाती और जहां सौभाग्य से ऐसप्ी पवित्र 
अहिंसक प्रवृत्ति चली आरही हो वहां कोई दुराग्रही इसे छोड़ना 
चाहे या कोई छुडाना चाहे तो इससे बढ़कर अफसोस और 
विवेक शून्यता क्‍या होगी ? 


इस लेख में सचित्त द्रव्य से मतलब लेखक का विशेषकर 
हरितपुष्पादि से हो है क्योंकि अन्य सचित्त द्रव्य न इतने महा- 
हिंसाजनक हैं और न उनका विशेष आग्रह ही किया जाता है । 
विस्तार भय से बहुत सी बातों का हम उल्लेख नहीं कर पाये 
अगर पाठकों को मेरा यह प्रयास समयानुकूल हितावह रुचिकर 
जंचा तो फिर सेवा में उपस्थित हो सकू गा । अन्त में एक धात 
और ध्यान देने योग्य है कि सचित्त पुष्पादि का चढ़ाना ही 
आपत्तिजनक नहीं है बल्कि उन्हें प्रतिमा के अंक में रखना और 
भी ज्यादा गलत है। यह सब श्वेतांबरीयता है दिगंबरोयता 
नहीं । कोई अपने कपड़े कुल्हाड़ी से हो कुट कर धोये इसके लिए 
वह स्वतन्त्र है चाहे फिर वे कटे-फटें किन्तु रुचिके नाम पर जैसे 
यह मूर्खता है वसे ही प्रत्यक्ष हिसा लक्षित कर भी जो सचित्त 
प॒जा का पक्ष करते है वे ज॑न धर्म को नहीं समझते है। अहिसादि 
की हृष्टि से ही आचार्यों ने यहाँ स्थापना निक्षेप रखा है फिर 
भी हम उसे न समझे यह अविवेक है। आशाधरादि सभी ने 
केशर चंदन रंगे अक्षतों की पुप्प संज्ञा दी है। इसी दृष्टि से 
हिसाजन्य असली चमर की जगह हम गोटे आदि के नकली 
चमर ही ठोरते हैं जो सही है। यस्य नास्ति विवेकस्तु केवल 
यो बहुश्र॒ुतः। नस जानाति शास्त्रार्थान्‌ दर्वीपाकरसानिब ।॥। 
( जिसके विवेक नहीं केवल बहुश्रुती है वह शास्त्रों के अर्थ को 


नहीं जानता जैसे चम्मच भोजन के स्वाद को नहीं 
जानता | ) थी 


६२० ] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


धुत जिन-पूजा में पूजक (इन्द्र) पूज्य (जिनेन्द्र) और पुजद्रभ्य 
(८) सब में स्थापना निक्षेप का प्रयोग किया जाता है ताकि सरलता 
विशेषता प्राशुकता भहिसकता पवित्रता अपरिग्रहता निरार॑धता रहे ! 


“घेवर गिदोड़ा बरफी जु पेड़ा” बोलकर भी एक चिटक मात्र 
चढ़ाना इसी का रूप है। जंन सल्‍्कृति की यही शालीनता सूक्ष्मता है । 


बोलते हमं-“द्रौपदी का चौीर बढ़ाया, सीता प्रति कमल 
रचाया” जेसी ईश्वर करत त्व रूपी वाणी किन्तु मानते कभी ऐसा नहीं 
अर्थात्‌ जिनेन्द्र को अन्य धर्मियों के ईश्वर की तरह कर्त्ता नहीं मानते । 
यह बिसंगति या झू 5 नहीं है यह खूबी है भक्ति पूजा में यही जैनों की 
विशेषता है । 


गजेयंब्टव्यं (अज से यज्ष>- पूजा करना चाहिये) में 'अज” का 
अर्थ न तो बकरा है और न तोन वर्ष पुराना धान्य किन्तु जैन संस्कृति 
में जो नहीं उगता ऐसा तुष- गरड़ी रहित चांवल लिया गया है जो 
इसकी प्रांजलता सूक्षता मौलिकता का द्योतक है। इसी तरह पूजा में 
असली द्रव्य बोलते भी- नकली चढ़ाते हैं। असली सुबोधता की दृष्टि 
से बोलते हैं और नकली अहिंसकवादि कौ हृष्टि से चढ़ाते हैं। जंसे-- 
रामलीला में रावण-वध के दृश्य में रावण-राक्षसादि पात्रों को साक्ष तु 
(असल ) नहीं मा हे हैं क्योंकि ऐसा करना महाव्‌ हिसा जनक है। इसो 
तरह राक्षसों का म्य मांस सेवन, लंकादहन श्रादि भी साक्षाव॒ 
(असली) नहीं बताये जाते क्योंकि ऐसा करना भी महाबु आपत्तिजनक 
है। यहाँ नकली काम तो श्रेयल्‍्कर होता है और असली अनुचित। भक्ति 
की परिभाषारयें ही जुरी होती हैं अतः बोलना क्‍या मानना क्‍या और 
करना क्‍या इसमें असामंजस्य या असत्य ढूढ़ना ही स्वयं में असत्य है । 


जिनपृजा भी एक तरह की तीर्थंकर लीला है इसमें पंचकल्याणक 
के रूप में सारा तोथंकर-जीवन प्रतिदिन स्मरण कराया जाता है । अष्ट 


रे 


दयामय जैन धर्म और उसकी देव पूजा ै [ ६२१ 


द्रब्यों के माध्यम से बिना पढा-लिखा भी यह सब हृदयंगम कर सकता 
है । इसी से पूजा के प्रारम्भ में पंचकल्याणकों का सर्वेप्रथम अधघ चढ़ाया 
जाता है। २४ तीर्थंकर पूजा में भी प्रत्येक तीर्थंकर की पांचों 
कल्याणकों की तिथियों का अलग-अलग अध्॑ चढ़ाया जाता है। प्रत्येक 
जिनपृूज: में भी अष्ट द्रव्यों द्वारा पचकल्याणक को ही प्रदर्शित किया 
जाता है । 


देखो--गर्भ कल्याणक--अत्र अवतर-अवतर संवोषट्‌ आह्वाननेम्‌ 
अत्र तिष्ठ तिष्ठ 5: 5: स्थापनम्‌ 


जन्मकल्याणक्‌- अत्र मम सन्निहितों भव, सन्निधि करण जल, 
जदन, अक्षत, पुष्प 
दीक्षा कल्याणक--नंवेच्च (आहार दान का प्रत्तीक) 
ज्ञान कल्याणक-- दीप (केवल ज्ञान का प्रतीक) 
मोक्ष कल्याणक--घुय, फल,अष्ट कर्म नष्टकर मोक्षफल प्राप्ति) 


इसतरह इन्द्रिय विषय कषायों से रहित बोतराग भगवाण्‌ के 
साथ अष्ट द्र॒ग्यों की संगति साथेकता बैठ जाती है ओर ष्यास मालो के 
पारिश्रमिक रूप में अष्टद्रब्यों की उपयोगिता भी बन जाती है। 


इन छ द्र॒व्यों को चढ़ाते वक्त पूजक को सदा ऊपर लिखे अनुसार 
पंचकल्याणक रूप में तीर्थंकर लीला [ जिन-जोवन चरित] को अच्छो 
तरह हृदय में बिठा लेना चाहिये । 


यही अच्टद्रव्य-पूजन रहस्य है| अष्टद्व्यों को जिवेन्द्र के आगे 
ही चढ़ाता किसी भी द्रव्य को जिनेर्द्र के ऊपर नही क्योकि वे वीतराम 
हैं [देखो-मोक्षमायंप्रकाशक पृ० ] यही शाबीनता और विदे+ है। 


55% 


रे 


+ज्ज-++++_ 


क्षपणासार के कर्ता माधवचन्द्र 


अद्यावधि माधवचन्द्र त्र विद्यदेव की दो कृतियाँ उपलब्ध 
है। उनमें से एक त्रिलोकसार ग्रन्थ की संस्कृत टोका है जो छप 
चुकी है । और दूपरा संस्कृत में बना क्षपणासार श्रन्थ है जो 
अभी तक छापा नही है । उक्त तिलोकसार ग्रन्थ प्राकृत में गाथा- 
बद्ध आचार्य नेमिचन्द्र का बनाया हुआ है। उसी की संस्कृत 
टीका माथवचन्द्र ने लिखी है। इस टीका की प्रशस्ति में 
माधवचन्द्र ने इतना ही लिखा है कि--“मेरे गुरु नेमिचन्द्र 
सिद्धांतचक्री के अभिप्रायानुसार इसमें कुछ गाथाए' कहीं-कहीं 
मेरी रची हुई हैं वे भो आचार्यो द्वारा अनुसरणीय हैं।” इसके 
सिवा माधवचन्द्र ने यहाँ अपने विषय में और कुछ अपना विशेष 
परिचय नही दिया है किन्तु क्षपणासार की प्रशस्ति में उन्होंने 
अपना परिचय कुछ विशेष तौर पर दिया है। वह प्रशस्ति वीर 
सेवामन्दिर देहली से प्रकाशित “जैन ग्रन्थ प्रशस्ति संग्रह” के 
प्रथम भाग के १० १६६ पर छपी है। इस प्रशस्ति में प्रथम से 
लेकर पाचर्बे पद्य तक क्रमशः यति वृषभ, वीरसेन, जिनसे न, 
सुनि चन्द्रसू 7, नेभिचन्द्र और सकलचन्द्र भट्टारक को नमस्कार 
करने के बाद दो पद्य निम्न प्रकार हैं-- 


तपोनिधि महायशस्सकलचन्द्र भट्टारक-- 
प्रसारित तपोबलाद विपुलबोधसच्चक्रटः । 


क्षपभासार के कर्ता माधवचन्द्र ] [ ६२३ 


''& श्तांबुनिधि नेसिचन्द्र सुनिपप्रसादा गतातृ, 
»+  प्रसाधितमविध्नत: सपदि येन घट्खंडकमु ।॥ 
२४» असुना साधवचस्‍स्द्र दिष्यगणिना ते विशचकर शिना, 
| 5. जक्षपणासारमकारि बाहुबलिसन्मन्त्रीशसंज्ञप्तये । 
'"" शकककाले शरसूर्यचन्द्रणणिते जाते पुरे क्षुल्लके, 
“ शुभदे दुःदुसिवत्सरे विजयतासाचन्द्रतारं भुथि ॥ 


, इन पद्यों में कहा है कि- जिसने त्पोनिधि, महायशस्वी 
सकलचन्द्र भट्टारक से दीक्षा लेकर त्तपस्या को उसके बल से 
त्तथा श्रुतसमुद्र पारगामी नेमिचन्द्र मुनि के प्रसाद से जिसे 
विशाल ज्ञानरूपी उत्तम चक़ मिल*, उस चक्र से जिसने 
चट्खण्डमय सिद्धांत को जल्दी ही नि्विष्नता से साध लिया ऐसे 
अर विद्यदिव्यगणि और सिद्धांतचक्री इस माधवचन्द्र ने क्षललक- 
पुर मे शक सं० ११२५ में दुन्दुभि नाम के शुभ संवत्सर में 
बाहुबलि मन्‍्त्री की श्प्ति के लिए यह क्षपणासार ग्रन्थ बनाया 
है वह पृथ्वी में चन्द्र तारे रहें तव तक जयबन्त रहे। 


इस प्रशस्ति के साथ यहीं पर क्षपणासार का आद्य भाग 
मंगलाचरण का मय टीका के एक इलोक भी छपा है । उसमें भी 
तेमिचन्द्र और चन्द्र (सकलचन्द्र) का उल्लेख करत्ते हुए उन्हें 
माधवचन्द्र और भोजराज के मन्‍्नी बाहुबलि हारा स्तुत 
बताए गये हैं । 


इन उल्लेखों से पत्ता लगता है कि ये माधवचन्द्र 
जिलोकसार की टीका की तरह क्षपणासार में भी अपने को 
अं विद्य और नेभिचन्द्र का शिष्य लिखते हैं अत: दोनों अभिन्न 
हैं। हाँ, क्षपणासार में उन्‍होंने सकलचन्द्र को भी अपना गुरू 
लिखते हुए यह स्पष्ट कर दिया है कि सकलचन्द्र उनके दीक्षा- 


ध्श्ष्ट] [ +%# जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


गुरु थे और नेभिचन्द्र उनके विद्या-गुरु थे। किन्तु इसमें बड़ी 
बाधा यह आती है कि उक्त प्रशस्ति में क्षपणासार का रचना 
काल शक सं० ११२५ दिया है जिसमें १३५ जोड़ने से विक्रम 
सं० १२६० होता है। समय की यह संगति त्रिलोकसार के कर्ता 
नेमिचन्द्र के समय के साथ नही बेठती है। नेमिचन्द्र का समय 
विक्रम संवत्‌ १०५० के लगभग माना जा रहा है। इसीलिए 
प्रेमीजी आदि इतिहासज्ञ विद्वानों ने उक्त क्षपणासार के कर्ता 
माधवचन्द्र को त्रिलोकसार की टीका कर्ता माधवचन्द्र से भिन्‍न 
प्रतिपादन किया है । 


किन्तु हमारी समझ इस विषय में कुछ और है। हम 
दोनों माधवचन्द्र को अभिन्न समझते हैं और दोनों के समय की 
संगति इस तरह बंठाते हैं कि क्षषणासार का जो समय शक सं० 
११२५ दिया है उसे शालिवाहन संवत ने मानकर विक्रम सें० 
११२५ मानना चाहिए। चूकि माधवचन्द्र ने अिलोकसार गाथा 
८५० की टीका में शकराज का अर्थ विक्रम किया है। इसलिए 
उनके मत के अनुसार क्षपणासार में दिये गए शक संबत्‌ को 
भी विक्रम संवत्‌ ही मानना चाहिए | सही भी यही है कि किसी 
भी ग्रंथकार के कथन को उसी के मत के अनुसार माना जावे | 
इस तरह मानने से दोनों समय में जो भारी अन्तर पड़ता है 
वह हलका-सा रह जाता है। इस हलके अन्तर को तो हम 
किसी तरह बंठा सकते हैं। इसके लिए हमें नेमिचन्द्र और 
चामुण्डराय के समय को कुछ आगे की ओर लाना पड़ेगा अर्थात्‌ 
ये दोनों विक्रम की ११वीं शताब्दी के चौथे चरण में भी मौजूद 
थ्रे ऐसा समझना होगा | वह इस तरह कि बाहुबलि चरित्र में 
गोम्मटेश्वर की प्रतिष्ठा का समय कल्कि सं० ६०० लिखा हैं । 


क्षपणासार के कर्ता माधवचन्द्र ] [ ६२५ 


प्रोफेसर प॑ं० हीरालाल जी ने जेन-शिलालेख संग्रह भाग १ की 
प्रस्तावना में इस कल्कि संवत्‌ को विक्रम सं० १०८६ सिद्ध 
किया है। यह तो निश्चित ही है कि बाहुबलि मृति की स्थापना 
चामुण्डराय ने की थी। इसके अलावा चामुण्डराय कृत चारित्र- 
सार खुले पत्र पृ० २२ में “उपेत्याक्षाणि सर्वाणि""”” यह श्लोक 
उक्त च रूप से उद्धृत हुआ है। यह श्लोक पमितगति 
श्रावकाचार परिछेच्द १२ का ११६वाँ है। इसमें उपवास का 
लक्षण बताया गया है । अमितगति का समय विक्रम की ११वीं 
शताब्दी का उत्तराद्ध तक है। इत्यादि हेतुओं से चामुण्डराय 
का समय संभवतः विक्रम की ११वीं शताब्दी के चौथे चरण तक 
पहुँच जाता है। और नेमिचन्द्र भी श्री बाहुबलि स्वामी की 
प्रतिष्ठा के वक्त मौजुद होंगे ही । इसके अतिरिक्त नेमिचन्द्र कृत 
द्रव्य संग्रह की ब्रह्मदेव कृत टीका के प्रारम्भ में लिखा है कि 
“यह ग्रन्थ पहिले नेमिचन्द्र ने राजा भोज से सम्बन्धित श्रीपाल 
मण्डलेश्वर के राजसेठ सोम के निमित्त २६ गाथा प्रभाण लघु 
द्रव्यमंग्रह बनाया था। फिर विशेष तत्वज्ञान के लिए बडा 
द्रव्यसंग्रह बनाया ।” इस कथन से भी सिद्ध होता है कि राजा 
भोज के समय श्री नेमिचन्द्र हुए हैं। राजा भोज का समय 
विक्रम की ११वीं सदी का चौथा चरण इतिहास से सिद्ध है । जो 
प्रमाण द्रव्य-संग्रह और गोम्मटसार के कर्ता को भिन्‍न सिद्ध 
करने के लिए दिए जाते है वे भी कुछ विशेष दढ़ नहीं है जंसे 
कि “गोम्मटसार के कर्ता नेमिचन्द्र तो सिद्धांत चक्रवति थे और 
द्रव्यसंग्रह के खासतौर से कर्ता नेमिचन्द्र सिद्धांतदेव थे।” यह 
हेतु ऐता कोई भिन्‍नता का द्योतक नही है। क्योकि त्रिलोकसार 
की टोका में स्वयं माधवचन्द्र ने ग्रंथ के प्रारम्म और अन्त में 
अपने गुरु नेमिचन्द्र का संद्धांददेव” नाम से उल्लेख किया है। 
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भोर दूसरा हेतु भिन्‍नता के लिए यह दिया जाता है कि 'द्रव्य 
संग्रह में आश्रव के भेदों में प्रमाद को गिना है। जब कि 
गोम्मटसार में प्रमाद को नहीं लिया है ।” यह हेतु भी जोरदार 
नहीं है। क्‍योंकि इस विषय में शास्त्रकारों की दो विवक्षा रही 
हैं। तत्वाय सूत्र ओर उनके भाष्यकार आदिकों ने आश्रव के 
भेदों में प्रमाद को लिया है, मूलाचार भादि में प्रमाद की नहीं 
लिया है । ये दोनों ही विवक्षाए' नेमिचन्द्र के सामने थीं और 
दोनों ही उन्हें मान्य भी थीं इसीलिए उन्होंने जहाँ बृह॒० द्रव्य 
संग्रह में आश्रव-भेदों में प्रमाद को लिया है वहाँ लघु द्रब्यसंग्रह 
की १६वीं गाथा में प्रमाद को नहीं भी लिया ह । (देखो 
अनेकांत वर्ष १२ किरण ५) 


अलावा इसके उन्होंने द्रव्यसंग्रह को समाप्त करते हुए 
जिस ढंग से अपनी लघुता प्रदर्शित को है। वही ढंग उन्होने 
त्रिलोकसार को समाप्ति के समय में भी अपनाया है । दोनो के 
वाक्‍्यों को देखिए- 


इंदि णेमिचन्द सुष्णि। अप्पसुदेणासयणंदिवच्छेण ॥ 
रइयो तिलोयसारो खमंतु ते बहुसुदाइरिया ॥ 
[बत्रिलोकसारे ] 

दव्वसंगहमिणं मुणिणाहा, दोससंचयचुदा घुदपुण्णा ॥ 
सोधयंतु तणसुत्तघरेण णमिचंद सुणिणा भजिय ज॑ं॥। 
(्िव्यसंग्रह ] 


इनमें अप्पसुद-तणुसुत्तधर, सुदपुण्णा-बहुसुदा ये वाक्य अर्थ-साम्य 
को लिए हुए हैं। इससे दोनों को अभिन्न मानने की ओर हमारा 
मन जाता है। इस प्रकार जबकि नेमिचन्द्र का समय विक्रम की 
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११ब्रीं शताब्दी के तीसरे चरण तक पहुँच जाता है तो उनके 
शिष्य माधवचन्द्र क। भी विक्रम सं० ११२५ में जीवित रहना 
संभव हो सकता है + माधवचन्द्र ने त्रिलोकसार की टीका 
गोम्मटलार की रचता के बाद बनाई है। क्योंकि श्रिलोबसार 
गाथा २५० की टीका में एक गाथा “तिण्णसय जोयणाणं"”” 
उद्धृत हुई है वह्‌ गोम्मटसार जीवकांड की है । 


त्रिजोंकसार टीका और क्षपणासार को शैली एवं तत्व 
विवेचन का तुलनात्मक अध्ययन करने पर भी दोनों के एक 
कतृ त्व का निश्चय किया जा सकता है इस ओर साहित्यिक 
विद्वानों को ध्यान देता चाहिए । 


क्षपणासार की प्रशस्ति में माधवचन्द्र ने अपना दौक्षागुरु 
सकलचन्द्र को बताया है। इस पर विचार उठता है कि उनके 
विद्यागुरु नेमिचन्द्र के होते हुए उन्होंने सकलचन्द्र से दीक्षा क्‍यों 
ली ? ऐमा लगता है कि दीक्षा के वक्‍त शायद नेमिचन्द्र दिवंगत 
हो गए हों । इसी से उनको सकलचन्द्र के पास से दीक्षा लेनी 
पड़ी हो। साथ ही ऐसा भी मालूम पड़ता है कि त्रिलोकसार 
की टीका वी समाप्ति के समय तक बे दीक्षित ही नही हुए थे । 
क्योंकि टीका की प्रशस्ति या टीका में यत्र-तत्र ऐसा कोई 
उल्लेख नहीं पाया जाता है जिससे उनका घमुनि होना भ्रगट 
होता हो । क्षपणासार में तो शुरू में ही बे अपने को सुनि 
लिखते हैं। इन सब बातों से यही निष्कर्ष निकलता है कि 
नेमिचन्द्र स्वामी की जब वृद्धावस्था थी तब उनके शिप्य 
माधवचन्द्र युवा थे और इससे माधवचन्द्र का अस्तित्व वि० सं० 
११२४ में माना जा सकता है। इस समय के साथ एक बाधा 
अगर यह उपस्थित की जावे कि क्षपणासार की प्रशस्ति में 
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उसकी रचना राजा भोज के मन्त्री बाहुबलि के निमित्त बताई 
है और इतिहास में राजा भोज का समय वि० सं० ११२५ से 
पहिले का है । इसका समाधान यह हो सकता है कि क्षपणासार 
की समाप्ति के समय तक राजा भोज नही भी रहे हों तब भी 
बाहुबलि भूतपूर्व की अपेक्षा मन्त्री तो उसी का कहला सकेता है। 


इस लेख में मैंने जो विचार प्रगट किए हैं वे कहाँ तक 
टीक हैं ? इसका निर्णय मैं इतिहास के खोजी विद्वानों पर छोड ते 
हुए उनसे निवेदन करता हूं कि उन्होंने इस सम्बन्ध में भब तक 
जो निर्णय दिया है उस पर वे पुन. विचार करने की कृपा करें । 


इस लेख में मैंने कुछ दलीलों से क्षपणासार के कर्ता 
और तिलोकसार की टीका के कर्ता माधवचन्द्र के अभिन्‍न होने 
की संभावना व्यक्त को थी । और उन ऐतिहापिक विद्वानों से 
जिन्होंने कि दोनों को भिन्‍न-भिन्‍न मान रक्‍्बे हैं इस सम्बन्ध मे 
पुनः विचार करने की प्रेरणा की थी। क्षपणासार की प्रशस्ति 
में उसकी समाप्ति का समय शक सं० ११-०४ दिया ह। इसे 
हमने ग्रन्थकार के मतानुसार विक्रम सं० मानकर इसी आधार 
पर हमने वह लेख लिखा था। 


इसपर भाई परमानन्दजी ने अनेकांत के उसी अंक में 
दोनों माधवचन्द्र को भिन्‍न-भिन्‍न बतलाने का प्रयास बिया है । 
उनके मंतव्य की पुष्टि के लिये उनके लेख से ४ दलीले सामने 
आई हैं। नीचे हम उन्हों पर विचार करते हैं-- 


(१) प्रथम दलील उनकी यह है कि-'निमिच्न्द्र सिद्धांत 
चक्री का समय विक्रम की १५वीं सदी के पूर्वार्ड/ के बाद का 
नहीं हो सकता है। क्योंकि नेमिचन्द्र और चामुण्डराय समकाल 
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के हैं और चाम्ुण्डराय राचमल्ल के मंत्री रहे है। राचमल्ल का 
समय वि० सं० १०४१ तक का है। अतः इन नेमिचन्द्र के शिष्य 
माधवचन्द्र का समय वि० सं० ११२५ मानना असंगत है ।” 


इम संबंधमें हमारा कहना यह हैं कि-- बाहुबलि चरित्रमें 
गोम्मटेश की स्थापना का समय कल्कि सं० ६०० लिखा है। 
जिसे प्रो० प० हीगालाल जी ने जैेनशिलालेख संग्रह प्र० भाग की 
प्रस्तावना में विक्रम सं० १०८६ माना है। और गौम्मटेश्वर की 
स्थापना के समय चामुण्डगाय और नेभिचन्द्राचार्य दोनों मौजूद 
थे ही। तथा द्र॒व्यसंग्रह की टीका में ब्रह्मदेव ने नेमिचन्द्र को 
घाराधीशण राजा भोज के समय का लिखा है। यह राजाभोज 
विक्रम की ११थी सदी के चौथे चरण में मौजूद थे ऐसा इतिहास 
से सिद्ध है। एवं चामुण्डराय ने स्वरचित चारित्रसार में 
अमितगति वा पद्य उद्धूत किया है। इत्यादि हेतुओं से 
चामुण्डराय और नेमिचन्द्र का अस्तित्व विक्रम को ११त्री सदी 
का चौथा चरण तक पाया जा सकता है। रही राचमलल को 
बात सो इस तविषय में प्रो० हीरालालजी ने उक्त शिलालेखसं ग्रह 
कौ प्रस्तावना में जो लिखा है वह उन्ही के णब्दों में पढ़ियेगा-- 


“गोम्मटेश की प्रतिष्ठा राजा राचमलल के समय में हो 
हुई ऐसा कोई शिलालेखीय प्रमाण नहों है । केवल भुजबलिशतक 
में ही ऐसा कथन है किन्तु उसका रचना समय ईसा की सोलहवीं 
शत्राब्दी अनुमान किया जाता है। जिन अन्य ग्रन्थों मे गोम्मटेश 
की प्रतिप्ठा का कथन है उनमें यह कहीं नहीं कहा गया कि यह 
कार्य राचमल्‍ल कै जीते ही हुआ था। सन्‌ १०६८ से पहिले के 
किसी भी शिलालेख मे हस प्रतिष्ठा का समाचार नहीं पायाए़ 
जाता है ।* 
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(२) दूसरी दलील आप की यह है कि--“शिलाहारवंश 
के राजाभोज और सकलचन्द्र-मुनिचन्द्र शक सं० ११२५ 
(विक्रम सं० १२६०) के लगभग हुये है अतः यही समय माधव- 
चन्द्र कृत क्षपणापार की समाप्ति का हो सकता है ।” 


इसका उत्तर यह है कि-एक सकलचन्द्र विक़मस ० ११२५ 
के करीब भी हुए हैं देखो शिलालेख नं० ५० (जैनशिलालेखसंग्रह 
प्र० भाग पु० ७४) इसी तरह एक सुनिचन्द्र भी विक्रम सं० ११६५ 
में हुये है। देखो शिलालेख नं० २०४ (जेनशिलालेखसंग्रह द्वि० 
भाग पृ० २४६) सम्भव है क्षपणासार के कर्ता माधव्चन्द्र के 
द्वारा स्मृत सकलचन्द्र-सुनिचन्द्र भी ये हो हों। यह संभावना 
इसलिये भी ज्यादह ठीक प्रतीत होती है कि- माधवचन्द्र ने 
क्षपणासार को प्रशस्ति में सकलचन्द्र के साथ नेभिचन्द्र सिद्धांत 
चक्रवर्ती का भी स्मरण किया है। और नेमिचन्द्र के समय की 
संगति भी इन्हीं सकलचन्द्र-मनिचन्द्र के साथ बेटती है। आपके 
कथनानुसार विक्रम सं० १२६० में होने वाले सकलचनद्र-मुनिचन्द्र 
के वक्त तो कोई नैमिचन्द्र सिद्धांतचक्रवर्ती हुये ही नही। जैन 
इतिहास में गोम्मटसार के कर्ता के अलावा उनके बाद अन्य भी 
कोई नेमिचन्द्र सिद्धांतचक्री हुये हों ऐसा कोई उल्लेख देखने में 
आया नहीं है। यह भी सोचने की चीज है कि--विक्रम 
सं० १२६० के लगभग पं० आशाधरजी हुये हैं तो क्या उनके 
वक्त नेमिचन्द्र-माधवचन्द्र आदि सिद्धांत चक्रियों का अस्तित्व 
था ? एवं शब्दाणंव-चन्द्रिका बृत्ति की प्रशस्ति में सोमदेव ने 
भोजदेव का उल्लेख करते हुये शिलाहारवंशी लिखकर यह व्यक्त 
किया है कि वह परमारवंशी प्रसिद्ध राजा भोज से भिन्‍त है । 
उस तरह माधवचन्द्र ने क्षपणासार में भोजराजा को शिलाहार 
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बंशी नहीं लिखा है इससे यही अनुमान करना पड़ता है कि-- 
इन माधवचन्द्र के वक्त तक शिलाहारवबंशी कोई राजा भोज 
हुआ ही न था । हुआ होता तो ये भी उसे शिलाहारवंशी लिखे 
बिना नहीं रहते । 


(३) तीसरी इलील आपकी यह है कि-- “शक सं० को 
विक्रम स० मानने से इतिहास में बड़ी गड़बड़ी पंदा होती है |” 
इसका उत्तर यह है कि गड़बडी तो उस हालत में पैदा हो 
सकतीहै जबकि किसी उल्लेखमें शकसं० का प्रयोग विक्रम संवत्‌ 
में हुआ हो उसे हम शालिवाहन संवत्‌ मानकर चलें। माधवचन्द्र 
ने त्रिलोकसार गाथा ८५५० की टीकामें शकराज का अर्थ विक्रम 
किया है । इस लिये उनके मत के अनुसार क्षपणासार में दिये 
हुये शक सं को हमें विक्रम सं० मानना चाहिये। ऐसा न मानने 
से ही इनके इत्तिहास में गड़बड़ी पड़ती है और इतिहास की 
कड़ी बंठाने को ऊटपटांग कल्पना करनी पड़ती है। अगर 
हस्तलिखित प्रतियों में उक्त गाथा ८५५० की टीका का प्रचलित 
पाठ सही रूप में है और निश्चियतः वह माधवचन्द्र की कलम 
से लिखे अनुसार ही है तो उस समय में होने वाले अभयनन्दि- 
वीरनन्दि-इंद्रनन्दि-कनकन न्दि-नेमिचन्द्र आदि उद्भट आचार्यो 
का भी यही मत्त रहा होगा क्योकि अबे ले माधव्चन्द्र इन मान्य 
आवचायों के मत से भिन्‍त कथन नहीं कर सकते हैं। और श्रो 
मसाधवचन्द्रने कई गाथायें रचकर अपने गुरु नेमिचंद्रकी सम्मति 
से त्रिलोकसार में सामिल को है तो त्रिलोकसार की गाथा ८५० 
की टीका में शक का अर्थ विक्रम भी माधवचंद्र ने अपने गुरु बी 
सम्मति या उनकी आम्नाय के अनुसार ही किया होगा । साथ 
ही माधवचंद्र भी तो स्वयं सिद्धांतचक्रवर्ती थे । ऐसी अवस्था में 
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संवत्‌ की समस्या बहुत गम्भीर बन जाती है। इस सम्बन्ध में 
और भी बातें बिचारने की हैं । ज॑से कि विक्रम संबत्‌ का प्रारंभ 
चेत्रशुक्ला एकम्‌ को हुआ वही मभिती शक सवस्‌ के प्रारम्भ की 
कंसे हुई ? तथा धवलादि प्राचीन ग्रथो मे वीरनिर्वाण की काल 
गणना शक संवत्‌ तक क्यों बताई ? उससे भी १३५ वर्ष पूर्व से 
चल रहे विक्रम संवत्‌ तक क्‍यों नही बताई ? इत्यादि बातों को 
देखते हुये यही आभास होता है कि कही प्राचीन आचार्यो की 
दृष्टि में शक संवत्‌ ही विक्रम सवत्‌ तो नही था ? क्‍या बाहुबली 
ही चामुण्डराय मद्री नही थे ? 


(४) चौथी दलील आपकी यह है कि--परमारवंशी 
राजा भोज उत्तरप्रांत में हुआ है और गोम्मटसार के कर्तई 
नेमिचंद्राचाय दक्षिणप्रांत मे । इसलिये इन नेमिचंद्र के शिष्य 
माधवचंद्र की संगलि परमारवंशी राजा भोज के साथ नटों 
बेठाई जा सकती ,” इसका उत्तर यह है कि-दक्षिणप्रांत के सुनि 
उत्तरप्रांतमे और उत्तरप्रांतके मुनि दक्षिणप्रांतमे पहिले भी आते 
जाते रहे हैं और अब भी आते जाते हैं। दक्षिणप्रांत के मुनि श्री 
शांतिसागर जी महाराज तो अभी २ बहुत अरसे तक उत्तरप्रांत 
में रहे हैं यह सवेविदित है। और ऐसा कोई आचारशास्त्र का 
नियम भी नहीं है जिससे किसी एक प्रांत के मुनि दूसरे प्रांत में 
नजा सकें । 


मैं आशा करता हूं कि मेरे भाई पं० परमानन्दजी साहब 
तटस्थ होकर इसपर पुनः गम्भीरता से विचार करने को 


कृपा करंगे । 


उदहिष्ट दोष भीमांसा 


आज से करीब ८ मांस पहिले मेरा एक लेख “साधुओं 
की आऔहारचर्या का संमय” शीर्षक से जैनगजट के गत पर्यु ष्णांक 
मे निकला था। उसे मैंते “आगमासुसार मुनियों का भोजन 
काल क्या होना चाहिये ?” इस >्येय को लेकर लिखा था। 
और विद्वानों के विचाराध उसे जैन गजट में प्रकाशित कराया 
था। मैं प्रतीक्षा में था कि- कोई विद्वान्‌ उस विषय में लिखे। 
जैनगजटके ता० ६ और १६ मई के अ'डूमें प्र०चद मलजी 'हुडी वाल 
ने “कटारियाजी का एक लेख” इस शोषेक से लेख छपाया है । 
उम्में उन्होंने इंस विषय की चर्चा करने के पूर्व उद्दिष्ट दोष की 
विवेचता की है। इंसका कारण यह है कि-- हमने अपने लेख 
की आदि में उत्थानिका के तौर पर मूलाचार का प्रमाण देकर 
यह दर्शाने का उद्यम किया था कि मुनियों को भिक्षा शुद्धि 
में अन्य २ विधियों के साथ एक विधि यह भी है फि- भिक्षा 
यथाकाल प्राप्त की जावे | मूलाचार का जो प्रमाण हमने दिया 
था उसमे भिक्षा यथाकाल लेने के साथ २ अन्य बातें भी लिखी 
थो ज॑से 'भिक्षा प्रासुक हो । जिसके सम्पादन में साधु का मन, 
वचन, काय और इ६त सम्बन्धी कृत-कारित-अनुमोदना का कुछ 
भी सम्पर्क न हो आदि | हमारे इस लिखने का चूड़ीवालजी ने 
बह फलितार्थ निकाला कि - मैंने (मिलापचन्दने) ऐसा लिखकर 
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यह अभिप्राय प्रगट किया है कि 'वतंमान के साधु सब 
उद्दिष्टादि दोषों से युबत आहार ग्रहण करते हैं भतः उन्हें 
चेतावनी दी है अथवा जेनसमाज को यह चेतावनी दीहै कि-जो 
साधु उदिष्टादि दोष युक्त आहार ग्रहण करते है उन्हें साधु 
नही मानना चाहिये ।” 


यद्यपि उस वक्‍त उदिष्ट के विषय में लिखने का मेरा 
रंच मात्र भी विचार नहीं था। क्योंकि वर्तमान के कतिपय 
जेनसाधुओं की आहारचर्या और उनको दिये जानेबाले आहारके 
तैयार करने में होने वाले गृहस्थों के कारनामे प्रायः सभी 
विचारवानों को खटकने जेसे है। अब आपने जो उद्दिष्ट के 
विषय में अपने विचार प्रगट किये है वे भी मुझे आागमानुकूल 
नजर नहों आते है। आपने जितना भी लिखा उसे देखने पर 
हमको यही आभास हुआ कि वर्तमान में घुनियों की जंसौ कुछ 
प्रवृत्ति चल रही है उसे ही श्रेष्ठ और शास्त्रोक्त सिद्ध करना । 
यही आप का ध्येय है । किन्तु आप इसमे पद-पद पर स्खलित 
होते चले गये हैं। यों तो आपने अनर्गल ढंग से बहुत सारा 
लिखा है । नीचे हम उसका सारांश देते हुये समीक्षा लिखतेह- 


(१) आपने लिखा उहिष्टादि दोष सूक्ष्म दोष हैं। 
प्रायश्चित्त के योग्य नहीं हैं । 


सम्तीक्षा 


आपने आदि शब्द देकर उहिष्ट ही नहीं अन्य उद्गमादि 
सभी दोपों को सूक्ष्म दोष बता दिया है। और ये प्रायश्चित्त के 
योग्य नहीं ऐसा लिखकर तो बड़ा ही गजब किया है। इसके 
लिये आपने मूलाचार का प्रमाण दिया परन्तु ग्रंथकार का 
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आशय सूक्ष्म दोष बताने का क्या है ? इसके समझने में आपने 
भूल की है। मूलाचार में अधःकर्म नामक महादोष जिससे 
मुनित्व हो नहीं रहता उसका वर्णन करने के बाद उदिष्ट दोष 
का वर्णन करते हुये टीकाकार ने उसे सूक्ष्म दोष बताया है सूक्ष्म 
दोष बतानेका कारण स्वयं टीकाकारने यह लिखाहै कि-“अध:- 
कर्म: पार्श्वात्‌ औद शिक सूक्ष्म दोषंपरिहत्तु कामः प्राह” 


अर्थात्‌ अधःकर्म नामक महादोष के पास में गौहंशिक 
दोष सूक्ष्म है ? यानी अधःकम जेसे महादोष के सामने यह दोष 
हलका है ऐसा इसका तात्पयं है। इसका मतलब यह नहीं है कि 
वह मुनियों के लिये उपेक्षणीय समझकर प्रायश्चित्त के अयोग्य 
हो मान लिया जाय । आशीविप सप से अन्य सर्प कम विधेले 
होते हैं ऐसा कहने का यह मतलब नहीं है कि--उन अन्य सर्पों 
से न बचा जाये | जब ११वीं प्रतिमाधारों श्रावक्र के लिये ही 
उहिष्ट दोष का टालना जरूरी बताया है तो इसी से समझ 
लीजिये कि वह मुनियों के लिये कितना बड़ा दोष हो सकता है 
और इसीलिए टीकाकार ने 'परिहृत्तु काम: पद देकर इसे 
टालने के लिये स्पष्ट निर्देश किया है। उदिष्टदोप १६ 
उद्गमादि दोषों में आद्य और प्रमुख है क्योंकि बाकी के १५ 
दोष भी मुनि के उद् श्य से ही बनते हैं अतः वे सब भी एक 
तरह से उदिष्ट दोष के ही अड्ज है ऐसो हालत में उहिष्ट दोष 
को मासूली-उपेक्षणीय दोष बताना अदुक्त हैकरमुनियों के र८ 





एप मूलाचार अ० ६ गाथा ४२ की टीका में लिखा है कि-- 
उद्गमोत्यादतादि अधःकर्म के अंश +- हिस्से होने से परित्याज्य हैं। इन 
दोनों को अधःकर्म (मुनित्व नाशक) के ही भाग बताये हैं अत: मे सब 
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मूलगुणों के अन्तगंत ५ समितियों के नाम आते हैं। उद्दिष्टादि 
दोष सहित आहार लेने वाले साधु के एषणा समिति का पालन 
नहों होने से मूलगुण का घात होता है। मूलाचार के प्रथम 
अधिकार में एपणा समिति का स्वरूप इसप्रकार बताया है-- 


छादाल दोससुद्ध कारणजुत्त बिसुद्धणवकोडी। 
सोदादीसमभुत्ती परिसुद्धा एसणा समिदी ॥१३॥ 


अर्थ--जों आहार ४६ दोषों से रहित हो, ओर मन, 
वचन, काय, कृत कारित आदि नवकोटि से शुद्ध हो ऐसे आह'र 
को कारणवश से लेना | तथा वह ठण्डा, मरम, रस, नी रप, रुक्ष 
कसा भी हो उसके लेने में समभाव रखना रागद्वष नही करना 
इसे निर्मेल एषणा समिति कहते हैं -- 


इसलिये भोजन में उद्दिष्टादि दोषपोंका टालना सुनियोके 
लिप अत्यन्त आवश्यक है । आपके कथनानुसार ये नगण्य होते 
तो एपणासमिति नामक मूलगुण में इनको टालने का अदेश 


लत डडनननि- “ताप-्ततह 55 कक् नल भाप | है जौ: 


भी अध कम के ही उत्पादक हैं अतः प्रखर दोष हैं इन दोपो से बचकर 
नहीं चलने वाला सीधा अध:कर्म रूपी महागत्त' मे मिरता है। उदिदष्ट 
दोष से त्रस स्थावरों के पाप की अनुमोदना होती है अतः यह स्याज्य ही 
है । महापुराण पर्व ३४ श्लोक १६८ में क्‍ताया है कि उदिदष्टादि 
दोष दूषित भाहार को चाहे प्राण चले जायें वे मुनि ग्रहण नहीं 
करते थे । 


शंकितामिह्मत दिदुष्ट क्रयक्रीतादि लक्षणं। 
सूत्र निबिद्ध माहार नेच्छन्प्राणात्ययेडपि ते ॥१६<।॥ 
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नहीं दिया जाता | इन दोषों की अवहेलना करने का अर्थ है 
एषणा समिति का पालन नहीं करना | अर्थात्‌ मूलगुण का ध्यत 
करना | “नष्टे मूले कुतः शाखा” जब मूलगुण ही नहीं तो साधु 
का अन्य आचार सब निरथंक है। ज॑ंसा कि मूलाचार के 
समयसाराधिका र में कहा है - 


मूल छित्ता समणे जो गिण्हादी य बाहिरं जोगं। 
बाहिर जोगा सब्वे मूलविनृणस्त कि करिस्संति ॥२७॥ 


अथ - जो साधु मूलगुणों का विधात करके वृक्षम्लादि 
अन्य बाह्य योगों को साधता है। उत्त मूलघाती के वे बाह्ययोग 
किसी काम के नहीं हैं । 


पुनः कहा है-- 
वदसोलगुणा जम्हा भिक्‍खा चरिया विशुद्धिएडति। 


तम्हा भिक्‍्ल्ाचरियं सोहिय साहू सदा विहारिज्जा ॥११२॥ 


भिक्‍खे वक्‍क हृदयं सोधिय जो चरदि णिच्चसो साहू । 
एसो सुटिठ्साद्ध भणिओ जिणसासर्ण भयवं ॥११३७ 


अथे-भिक्षा शुद्धि के होने पर ही ब्रत शीलादि गुण 
तिष्ठते हैं। इसलिये साधु को सदा भिक्षाचर्या कों शोधकर 
चलना चाहिये । टीकामें लिखा है कि - भिक्षाचर्या शुद्धिश्च 
प्रधानं चारित्र' सवेशास्त्रसारभूतमिति ।” भिक्षा की शुद्ध यह 
एक प्रधान चारित्र है और सकल शास्त्रों की सारभूत है ।११२।॥। 


जो साधु नित्य भिक्षा, वचन, और हृदय को शोधकर 
विचरता है। उसी को भगवान्‌ ने जिन शासन में श्रेष्ठ साधु 
भाना है ॥१११॥ 
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इन उड्धरणोंते सहज ही जाना जा सकताहै कि-जैन धंर्भके 
आचार जास्त्रों में भिक्षा शुद्धि के लिये उदिष्टादि दोषों" के 
टालने को कितना महत्व दिया गया है| जिसे कि आप मामूली 
सउसझते हैं। भिन्ना शुद्धि को अचौय॑ ब्रत की भावनाओं में भी 
गिनाथा है। अतः उपकी अवहेलता से महाक्नत के घात का भी 
प्रसंग आता है । इसके सिवा मुलाचार अधिकार १० गाथा १८ 
में अचेनकादि दस प्रकार का श्रमणकल्प बताया है उसमें दूसरे 
नम्बर पर अनौद शिक भेद भी बताया है ये श्रमणों के लिंग 
चिह्न बतायेहै इससे सिद्धटैं कि-बिना उदिष्टादि त्यागके मुनित्व 
ही नहीं और इसी लिये उहिष्ट दोष को ४६ दोषों में प्रथम स्थान 
दिया है । आचार्य ने जगह-जगह इन दोषो से बचते २हने का 
निर्देश विया है देखो मुनाचार अ० ६ गाथा ४६॥ अध्याय १० 
गाथा ११, २५, २६, ४०, ५२९, ६३, ११२, १२२ । अध्याय ५ 
गाथा २१०-२१८ | अध्याय ६ गाथा ७-८ आदि । इस तरह जब 
गे दोष ही नहीं, किन्तु महान्रतादि घूल गुणों के घातक प्रखर 
दोष सिद्ध होते हैं तत्र ये अवश्य प्रायश्चित के योग्य हैं क्योंकि 
प्रायश्चित्त शब्द का अर्थ ही यह है कि--प्रायः यानी दोषों का 
चित्त यानी णुद्धीकरण । एक तरफ तो इन्हें दोष भी मानना 
और दूसरी तरफ प्रायश्चित्त के अयोग्य भी कहना यह परस्पर 
विरुद्धता है । किसी भी आचाये ने इन्हें प्रायश्चित्त के अयोग्य 
नहीं बताया है क्या कोई दोष भी अज्भीकार के लिए होते हैं ? 
जब अज्जञीकार के लिए नहीं होते तो स्वतः ही ये दोष प्रायश्चित्त 
के योग्य सिद्ध होते हैं । जितने असंख्य विकृत परिणाम हैं, उतने 
ही प्रायश्चित्त भी होते हैं । 
आपने जो उद्दिष्टादि दोषों को जान लेने पर भी उसको 
शुद्धि प्रतिक्रमण से हीं होजाना लिखा है वह भो मन कल्पित है, 
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प्रतिकरमण कोई जादू का डण्डा नहीं है जो जानवूझकर निर्भय 
हो रोज दोष करते जायें, फिर भी उसके (मिच्छामि दुवकडं) 
पाठ भात्र से दोष दूर हो जायें | प्रतिक्रमण तो दोष लगो चाहे 
न लगो करना ही पड़ता है वह तो नित्यनेनित्तिक क्रिया है 
( देखो मुलाचार अ० ६ गाथा ६१ )। दोषों का प्रायश्चित्त 
आलोचन करके भी पुनः उन्हें करने वाले साधु के अधः्कर्म 
बताया है और इहलोक परलोक की हानि बताई गई है ( देखो 
मूलाचार अ० १० गाथा ३६ ) । 


(२) आपने लिखा--वसतिका, पीछी, कमण्डलु आदि 
मुनियों के उद्द श्य से ही बनते है अतः मुनियों के उद्देश्य से 
आहारादि के बनने में कोई उद्ष्ट दोष नही है। उहिष्ट का 
त्यागी मुनि होता है, श्रावक नहीं । 

समोक्षा 

आहारादि के बनाने मे छुति का कोई योगदान हो इसे 
शायद आप उहिष्ट समझते हैं और इसी अभिप्राय से भाप 
लिखते हैं कि- उद्दिष्ट का त्यागी मुनि होता है श्रावक 
नही ।” परन्तु उद्दिष्ट का यह लक्षण नहीं है। आहारादि के 
बननेमें मुनिका अनुमति आदि कोई भी सम्पर्क हो तो वह अधः 
कम दोष कहलाता है। यह दोष उद्दिष्टादि ४६ दोषों से अलग 
है । और वह मुनित्व का घातक महान्‌ दोष है। आहारादि के 
बनाने में पंचसूना के हारा छह काय के जीवो की विराधना 
होना अधः कर्म कहलाता है |# ऐसा कार्य गृहस्थ ही करता है। 


क जिस रसोई के बताने मे चस जीवो का घात हो उसे अ,पने 
अध:कर्म कहा है। यह परिभाषा आपको मनधढ़न्त है । 
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अगर ऐसा कार्य मन, वचन, काय, कारित, कृत, अधुमोदना 
से मुनि करे तो उसके अधः कर्म दोष लगता है। इसको ही 
नवकोटि दोष कहते हैं | (देखो आचारसार अ० ८, श्लोक १६) 
उद्दष्ट दोष इससे जुदा है। उसकी गणना ५६ उद्गम दोषों 
में की है। उद्गभादि मिला कर कुल ४६ दोष होते हैं। नवकोटि 
की अशुद्धि यह ४६ दोपों से अलग है। झूलाचार में एषणा 
समिति का स्त्रूप बताते हुए गाथा में ४६ दोष और नवकोटि 
की अशुद्धि दोनों टालने का उपदेश दिया है। (यह गाथा प्रस्तुत 
लेख में ऊपर उद्धृत को जा चुकी है) इससे सिद्ध होता है कि 
४६ दोषों में वणित उद्दिदिष्ट दोष और नवकोटि दोनों भिन्‍न २ 
हैं। इससे यही फलितार्थ निकलता हैं कि आहारादि के बनाने 
में मुनि का अनुमति आदि कुछ भी सम्पर्क होना उद्दिष्ट दोष 
नहीं है। वैसा करना तो अधघः कर्म दोष होता है। तो फिर 
उद्दिष्ट दोष कौनसा है ? उसका स्वरूप निम्न प्रकार से बताया 
गया है :-८ 


मूलाचार पिण्ड शुद्धि अधिकार गाथा ६-७ में जैन निग्रैथ 
मुनियों को उद्देश्यकर यानी उनके निभित्त से बनाये गये 
आहार को उद्ददिष्ट आहार माना है। उसको ग्रहण करने वाले 
मुनि के उद्दिष्ट दोष लगता है। कातिकेया नुप्रेक्षा संस्कृत टीका 
के पृष्ठ २८५ में उद्िदष्ट की व्याब्या ऐसी की है--पात्र- 
मुद्दिश्य निर्मापित: उद्दष्ट: ।” पात्र के उदुदेश्य से बनाया 
उद्द्दिष्ट है । 

इसका मतलब यह हुआ कि जिस आहार के बनाने में 


मुनि का सन, वचन, काय, कृत, कारित अनुमोदना सम्बन्धी 
चाहे कुछ भी लगाव न हो, उसको श्रावक ने अपनी ही इच्छा 


कम "हुए (६. पण्टवा, १ एएफार &ाहं. सिआर  #फा ते इजन ५ ०३७८ बी -नराा-++न मनन नाए।ए पाए 
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से मुनियों के निमित्त बनाया है तो ऐसा आहार भी उदिदष्ट 
दोष से दूषित माना जाता है और वह झुनियों के लिए त्याज्य 
होता है । कोई कहे-सभी मुनि मनः पर्यय ज्ञानी तो होते नहीं, 
उनको क्या माछ्कूम कि दाता ने हमारे निमित्त से आहार बनाया 
है या नहीं बनाया है ? इसका उत्तर यह है कि एक यही नहीं 
दोष तो सभी' प्रायः माद्कूम होने पर ही लगते हैं। माज्षम होने 
पर भी आहार को न त्यागे तभी दोष लगता है। यह नहीं कि 
आम लोगों के सामने यह स्पष्ट होते हुए भी कि - अम्ुक चौके 
मुनियों के निमित्त से हो बनते और खुद मुनि भी अपने मनमें 
ऐसा ही जान रहे है फिर भी वे म्रुनि उसमें जीमते रहें और 
ऊपर से यह कहते रहे कि हमको क्या पता कि ये हमारे लिए 
बनाते है तो यह तो अपने को निर्दोपी बताने का ढोंग है। फल 
तो भावों का लगेगा । तथा अन्य निर्बाध हेतुओं से भोजन की 
उद्दिप्टता आदि स्पष्ट होते हुए भी नवधाभक्ति में दाता के 
यह कह देने मात्र से कि-- “भोजन शुद्ध है।” उसे शुद्ध मान 
लेना यह भी दोपों के परिहार का मार्ग नहीं है । 


मूलाचार पिण्ड शुद्धि अधिकार की गाथा ८ में लिखा है 
कि--“कोई श्रावक सुनि को देख कर उन्हें आहार देने के लिए 
अपने बनते हुए आहार में और भी जल तन्दुल भादि डालकर 
आहार को बढालें तों वह अध्यधि नामक दोष होता है । 


इस कथन से औौर भी स्पष्ट हो जाता है कि श्लावक 
मुनियों के उद्देश्य से आहारादि बनावे तो वह सदोष आहार 
है । जिसका परित्याग मुनियों को करना पड़ता है कोई कहे-- 
दोप तो यहाँ शक्रावक ने किया, मुनि ने तो किया नहीं । इसका 
उत्तर यह है कि कोई भी करो आहार तो सदोष हो 
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गया । सदोष आहार को लेना मुनि के लिये निषिद्ध है। यदि 
ये दोष गृहस्थों तक ही सीमित होते तो एघणा समिति में इन 
को टालने का उपदेश ग्ुनियों को क्‍यों दिया जाता ? एक 
उद्दिष्ट ही नहीं बाकी के १५ उद्गम दोष भी तो श्रावक द्वारा 
लगते हैं तो क्या वे भी मुनियों के त्यागने योग्य नही है? अन्तराय 
भी तो परक्ृत होते है फिर उन्हें भी नहीं टालना चाहिए ? 
किन्तु ऐसी बात नहीं, परक्ृत होने पर भी दोप तो उन्हें ही लगता 
है जो इनका उपभोग करते हैं। जिस तरह विष का उपभोग 
करने वाले को ही मरण-दुख उठाना पडता है उसके बनाने 
वाले को नहीं । दोषों का करना शृहर्थ के ऊपर है तो उन्हे 
टालकर चलना तो साधु के हाथ में है अगर अपने अधिकार की 
बात में भी साधु प्रमाद करता है तो उसका दण्ड साधु को ही 
भुगतना पड़ेगा। -ै पदुमपुराण पर्व ४ श्लोक &१ आदि में 
लिखा है कि -- 


भरतजी मुनि के अर्थ बताया भोजन लेकर समवशरण 
में गये और वहाँ मुनियों को जीमने के लिये प्रार्थना करने लगे। 


हु मुनिधरम प्रदीप ( कुन्थुसागर कृत संस्कृत ग्रथ ) पृ० ४४-४५ 
में एबणा समिति के वर्णन मे प० वर्धमानजी शास्त्री ने भावाथे में अर्धः 
कमे और औद्देषिक दोष के लिए इस प्रकार लिखा है जो ग्रहस्थ अनेक 
जीवों की विराधना करने वाली जीविका करते हैं उनके यहाँ आहार 
लेना अध: कर्म दोष है। यह दोष पिण्ड शुद्धि को सबसे अधिक नाश 
करने वाला है || किसी देवता वा किसी दीन-दरिद्री के लिए बनाया 
हुआ आहार ग्रहण करना वा देना औद्देशिक दोष है। (मूलाचार से 
बिल्कुत विरुद्ध कथन हैं और आपत्तिजनक हैं ) 
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तब भ० ऋषभदेव ने कहा “भरत ! मुनि उनके लिये बनायो 
उद्दिप्ट भोजन कभी ग्रहण नहीं करते और न यह आहार-दान 
को रीति है कि तुम भोजन यहाँ लेकर आगये” 


इससे भी स्पष्ट है कि-मुनि के निमित्त बनाया भोजन 
उद्दिष्ट है । 
मूताचार के उसी अधिकार में लिखा और भी देखिये-- 


जह मच्छयाण पयदे मदणदये भच्छया हि. मज्जंति । 
णहि मंडूगा एवं परद्ठकदे जदि विसुद्धों ॥६७॥ 


अथं--जिस प्रकार कोई नच्छियों को पकड़ने के लिये 
जल में ऐसी चीज डाल देता है जिससे मच्छियाँ गाफिल हो 
जावे तो उस मद-जल से मच्छियाँ ही गाफिल होंगी वहां रहने 
बले मेंढक नही । उसी तरह जो भोजन जिन गृहस्थ कुटुम्बियों 
के निभित्त से बना है उप्से उन्हीं को दोष लगता है। मुनि के 
निभित्त नही बनने से उसको लेने में मुनि को कोई दोष नहीं 
जगता है । 


इस उदाहरण से भी ग्रन्थकार का आशय यही प्रगट 
होता है कि-मुनियों के निमित्त से आहार नहीं बनना चाहिये । 
अगर उनके निर्भित्त से बनेगा तो उसका दोष भी वह आहार 
ग्रहण करने पर इन मुनियों को ही लगेगा । 


जो आपतियाँ मुनियों के उद्देश्य को लेकर बनने वाले 
आहार में उठती हैं वे ही सब आपत्तियाँ मुनियों के उद्देश्य से 
बनने वाले वसतिका-उयकरणादि में भी उठती हैं इसलिये 
मनियों के लिये वस॒तिकादि भी उद्गमादि ४६ दोषों से रहित 
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ही ग्रहण योग्य मानी हैं। प्रमाण के लिये देखिये-- 
मूलाचार समयसाराधिकार में लिखा है कि-- 


विड सेज्ज उर्वाध उग्गम उप्पायण सणादीहि। 
चारित्तरक्खणट्ठ सोधणयं होदि सुचरितं ॥१६॥ 


क्षय - जो मुनि चारित्र रक्षा के लिये भिक्षा, वसतिका, 
उपकरणादि को उद्गम-उत्पादन-एषणादि दोषों से शोधता 
हुआ उपभोग करता है वह उत्तम चरित्रवान्‌ होता है । 


पिडो वधि सेज्जाओ, अविसाधिय जो य भुजदे समणो। 
मूलट्ठाणं पत्तो, भुवणसु हवे समण पोहलो ॥२५॥ 
तस्स न सुज्लइ चरियं, तव संजम णिच्चकाल परिहोणं । 
आवासयं ण सुज्ञइ चिरपव्वदयों वि जइ होइ ॥२६॥ 


(अर्थं-जो श्रमण, भिक्षा उपकरण वस्नतिकादि को बिना 
परिशुद्ध किये उपभोग करता है वह गाहेस्थ्य को प्राप्त होता 
है, और तुच्छ निदित श्रमण कहलाता है । उसके सब तप संयम 
आवश्यक कर्मादि सदा अशुद्ध ही रहते हैं चाहे चिर दीक्षित 
साधु ही क्‍यों न हो ) 


ऐसा ही भगवती आराधना की गाथा ११४७ में लिखा 
है । १६ उदुगम, १६ उत्पादन, और १४ एपणा ये ४६ दोष हैं 
जो आहार सम्बन्धी माने जाते हैं। ये हो ४६ दोष वसनिका 
सम्बन्धी भी होते हैं। वे बस॒तिका में किस तरह घटित होते हैं 
ऐसा विवेचन भगवती आराधना की गाथा २३० की विजयादया 
टीका और आशाधरजी कृत घमुलाराधना टीका इनदोनों टीकाओं 
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में किया है। भट्टारक शुभचन्द्र ने भी कातिकेयानुप्रेक्षा की गाथा 
४४४ की टीका में वह प्रकरण व्जियोदया टीका से उद्ध,त 
किया है। उसका कुछ नमूना हम यहां हिन्दी में लिख देते हैं -- 


“जो मुनि छह काय के जीवों की विराधना करके 
कारीगर से खुद वसतिका बनाता है या दूसरों के मारफत 
कारीगर से बनवाता है। वह अधःकर्म से दूषित वसतिका 
समझनी चाहिये | जितने दीन अनाथ व अन्य तापसी आयेगे 
अथवा निम्न॑ंथ मुनि आयेंगे उन सब के लिये यह वसतिका होगी 
इस उद्देश्य से श्रावक द्वारा बनाई गई बसतिका उद्ददिप्ट दोष 
युक्त होती है। अपने लिये घर बनाते समय “यह कोठरी 
साधुओं के लिये होगी ऐसे खयाल से श्रावक द्वारा बनवाई गई 
वसतिका अध्यधि दोषयुक्त होती है ।” इत्यादि 


पं० आशाधघरजी ने भी सागारधर्मामृत अध्याय ५ श्लोक 
४६ में अतिथि के लिये आहार, ओऔषध, आवास-पुस्तक-पी टी 
आदि को ४६ दोषों से रहित देने को कहा है । 


आपने लिखा “पीछी, कमंडलु गरम पानी आदि 
वस्तुयें ग्र॒ृइस्थों के उपयोग में नहीं आहीं बे तो मृनियों के 
निभित्त ही तैयार करनी पड़ती हैं ।” इसका उत्तर यह है कि-- 
पीछी कमंडलु का उपयोग ब्रती श्रावक प्रोषधोपवास मे करठा 
है। और सचित्त त्यागी श्रावक गरम पानी को क्‍यम में लेता 
है । गरम पानी तो ग्ृहस्थ के यहां अन्य भी कई काम के वास्ते 
बनता रहता है । अतः ये लोग इन वस्तुओं को अपने लिये या 
अन्य साधर्मी ब्रर्ती श्रावकों के काम में आने के लिए तैयार 
रखते हैं उन्हीं में से मुनियों को दे देते हैं। सर्दी, गरमी, बरसात 
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में प्रोषधोपवास और सामायिक करने वाले श्रावक आराम से 
ब्रेत पाल सकें इस खयाल से गृहस्थ निजंन एकांत स्थान में 
वसतिकायें भी बनवाते थे | उनमे सुनियों को ठहराते थे । बसे 
मुनि तो शून्यागार, विभोचिताबास, स्मशान गिरिकंदरादि: में 
भी निवास करते हैं। इस तरह इन सब के ग्रहण करने में भी 
मुनियों के उद्दिष्ट दोष आने की सम्भावना नहीं रहती है । 


आपने लिखा--''कोनुर में एक समय ७०० मुनि आये 
उन्हें बाधा होने पर राजा ने उसी समय ७०० गुफायें बनवाकर 
मुनियों की बाधा दूर की” | इस पर हम पूछना चाहते हैं कि- 
राजा भोज के पास क्‍या कोई जादू था जो उसने तत्काल एक 
दो नहीं किन्तु सात सो गुफायें बनवा दीं और अगर जादू नहीं 
था तो जब तक गुफायें बनने में वर्ष महीने लगे तब तक क्या 
मुनि खड़े ही रहे ? । इस तरह आपने अपने इस कथन से दि० 
मुनिचर्या (सिंह बृत्ति) का एक तरह से उपहास ही किया है । 


आगे आप फिर इसी तरह लिखते हैं कि -तेरदालग्राम 
में हजारों मुनियों के निमित्त तत्काल हजारों वसतिकायें बन- 
वाई गई थी भादि” उत्तर में निवेदन है कि हमें यह नहीं 
देखना है कि अमुक ने यह किया, वह किया । हमको तो मुख्यतः 
यह देखना है कि “शास्त्राज्ञा क्या है ? क्योंकि अविवेक-अज्ञान 
और शिथिलाचार कोई आज ही नया पैदा नहीं हुआ है यह तो 
अतादि से चल रहा है अतः किसी हीन उदाहरण (नजीर) को 
विधेय नहीं माना जा सकता विधेय तो शास्त्र-संमत क्रिया को 
ही माना जायगा । 


(३) आपने लिखा- श्रावक अपने लिये आहार बनाकर 
उसमें से मुनि को देवे यह भी उद्दष्ट ही है। उद्दष्ट का 
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अर्थ ही यह है कि जो किसी के भी उद्देश्य से बनाया जावे । 
समीक्षा 


धन्य है महाराज आपकी अद्भुत सूझ को ! खेद है कि 
शास्त्रों में आपकी सुझ से प्रतिकूल लिखा मिलता है। देखिये- 
अमितगति श्रावकाचार का यह पद्य-- 


परिकल्प्प संविभागं हव निमित्त क्र ताशनौदधा दोनासु | 


भोक्तव्यं सागारंरतिथिन्नत पालिभि नित्यम्‌ ॥र्ष॥ 
जिध्या० ६] 


अथ -अतिथि संविभाग ब्रत के पालन करने वाले ग्ृहस्थ 
श्रावकोंकों अपने खुद के निमित्त बनाये हुये भोजन औषधादि में 
से सम्यक्‌ विभाग को अतिथि के लिये देकर नित्य भोजन कर ना 
चाहिये । स्पष्टतः ऐसी ही पुरुषार्थ सिद्धपाय श्लो० १७४ में है । 
एवं इसी तरह का कथन पं० आशाधरजी ने भी सागारधर्मामृत 
अध्याय ५ श्लोक ४१-४१ में किया है। श्लॉक-४५ की टीका 
में “अतिथि संविभाग” वाक्य की व्याख्या करते हुये वे 
लिख ते हैं कि-- 

“अतिथेः सम्यक्‌ निर्दोषो विभाग: 
स्वार्थ कृत भक्ताद्यश दानरूप: ।” 

इसमें भी “दाता अपने खुद के लिये बनाये आहारादि 
में से शुद्ध अंश अतिथि को देवे ।” ऐसा लिखा है। 

अब चूड़ीबालजी बताबें कि हम आपको बात मानें या 
शास्त्रकारों की ? आपने अपने कथन की पृष्टि में वीरनन्दि कृत 
आचारसार का यह प्रमाण दिया है -- 
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यत्श्बपुए्दिश्यनिष्पल्तसन्नसुद्दिष्ट सुच्यते । 
अयवा यांम पाखंड दुबलानखिलानपि ॥२१७ 
[अध्या० ८] 


अर्थ -यह खास मेरे ही लिये बनाया है ऐसा मुनि को 
मष्लम हो जाये तो वह अन्न उद्दिष्ट कहलाता है। अथवा 
सभी जैन साधु अन्य साधु व गरीबों के लिये बनाया अन्न भो 


उहिष्ट कहलाता है । 


इस एलोक में आये 'यत्स्वमृहिश्य” का अर्थ आपने गृहस्थ 
के खुद के अर्थ बना आहार उदिष्ट है ऐसा किया है। ऐसा 
उत्सूत्न अर्थ करने वालो को हम क्या कहें ? हम तो इसे 
कलिकाल का ही प्रभाव समझते हैं। आपका किया अर्थ अन्य 
किसौ भी शास्त्र से मिलता नहीं है और न किसी प्राचीन या 
अर्वावीन ग्रन्थकार ने ही ऐसा अर्थ किया है क्योंकि आचारसार 
ग्रन्थ मुनियों का है अतः वहाँ स्व” का अर्थ मुनि से ही है। वही 
आगे के श्लोक न० २२ में तो इसे बिल्कुल स्पष्ट ही कर 
दिया है दे खिये-- 

/ शुद्धमप्यन्न मात्मार्थ कृतं सेव्यं न संयते: ” 

(शुद्ध भोजन भी अगर वह अपने लिए बनाया गया है 
तो मुनि उसका सेवन नहीं करे) हमारे इसी अर्थ का समर्थन 
ऊरर लिखे अमितगति और आशाघर के उद्धरणों से भी होता 
है आप तो कहते हैं ग्रहस्थ अपने निमित्त बना आाहार मुनि को 
दे तो वह उद्दिप्ट दोप है। उधर शुभचन्द्र कातिकेयानुप्रेक्षा की 
संस्कृत टीका (पृ० २८०५) में लिखते हैं कि--' पात्रमुद्देश्य 
निर्मापित: उद्द्दिष्ट: ।” पात्र के निमित्त से बना आहार 
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उद्दिष्ट है। इसका मतलब हुआ ग्ृहस्थ अपने निमित्त बना 
आहार मुनि को दे तो उसमें उद्दिष्ट दोष नहीं है। कहिये 
चूड़ीवालजी आपका कथन प्रमाण माना जाये या शुभचन्द्र 
आदिका | राजा श्रेयांस ने भगवान्‌ को आहार दिया था उस 
वक्त मूनिदान की प्रवृति न हुईं थी। वह आहार श्रेयांस के 
कुटुम्ब के लिए ही बना बनाया तेयार रखा था उसे भगवान्‌ 
ने लिया तो आपके सिद्धांतानुसार क्या भगवान्‌ ने उद्दिष्ट 
आहार लिया ? 

आपने लिखा--“कुन्दकुन्द स्वामी की गिरनारजो की 
यात्रा में सहस्नों श्रावक गाड़ी घोड़े डेरा तम्बू सहित माथ में 
गये थे रास्ते में साधुओं को दान देने के लिए चौके भी बनते 
थे। उन चौकों में साधु आहार भी लेते थे।” ऐसा लिखकर 
आपने यह अभिप्राय प्रगट किया है कि यह सब आडम्बर 
मुनियों के निरमित्त से ही हुआ था | उत्तर में हमारा लिखना है 
कि-इस प्रकार का वर्णन कहां किसने कसा लिखा है ? सो तो 
आपने बताया नहीं बताते तो हम उसको प्रामाणिकता पर 
विचार करते । ऐसा सुनते हैं कि-कुन्दकुन्दाचायं संघ सहित 
गिरनारजी गए थे वहां श्वेतांबरों से विवाद हुआ ( देखो 
चुन्दावनजी कृत-ग्रुरुदेवस्तुति: संघ सहित श्रोकुन्दकुन्दगुरु, बंदन 
हेत गए गिरनार | ) उस विवाद में उन्होंने पाषाण की बनी 
सरस्वती की पूर्ति में से ये शब्द बुलवाए कि--'सत्यमार्गं 
दिगम्बरों का है ।” इस घटना का उल्लेख शुभचन्द्र ने भी पांडव 
पुराण में इस प्रकार किया है-- 

कुन्दुकुन्तो गणी येनोजेयंत गिरिभस्तके । 

सोडवताद वादिता क्षाह्मी पाषाण घटिता कलौ ॥१४॥ 

[प्रथमपवं ] 
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अथे - जिन्होंने इस पंचमकाल में गिरनारपवेत के शिखर 
पर पाषाण निर्मित सरस्वती देवी को बुलवाया वे कुन्दकुन्दाचा ये 
भेरी रक्षा करें । 


शास्त्रों में “चतुविधानां श्रमणानां गण: संघ:” ऋषि,-- 
सुनि यति अनगार ऐसे चार प्रकार के मुनियों का समुदाय संघ 
कहलाता है - ऐसी संघ शब्द की व्याख्या मिलती है। आवचाये 
कुन्दकुन्द भी इन चार प्रकार के मुनि संघ के साथ गिरनारजी 
गए होगे । विष्णु कुमार मुनि की कथा में भी अकंपनाचार्ये 
सात सौ मुनियों के संध सहित उज्जयिनी में आएथे ऐस्तातो 
लिखा है पर यह नहीं लिखा कि- हजारों श्रावक गाड़ो घोडे 
डेरा तम्यू उनके साथ थे। अन्य भी मुनिसंघ की कथाओं में 
ऐसा वर्णन नही आता है। 

हां अलबत्ता ऐसा हो सकता है कि नन्दिसंघ की 
गुर्वाबली में कुन्दकुन्द की उपयु क्त घटना का सम्बन्ध भट्टारक 
पदुमनन्दि के साथ लिखा है। कुन्दकुन्द का अपर नाम पदुमनन्दि 
भी है। अत: भ्रम से पदुमनन्दि को घटना को कुन्दकुन्द के 
साथ लगादी हे । पापाण की वनी सरस्वती को बलातु बुलाने 
से ही वे भट्टारक पदुमनन्दी शायद सरस्वती गच्छ के कहलाते 
हैं । इस नामका गच्छ कुन्दकुन्द के वक्त नहीं था | इन पदुमनन्‍्दी 
का समय उक्त गुर्वावली में विक्रम सं० १३८५ से १५४५० लिखा 
है। चू कि ये भट्टारक थे इसलिए गाड़ी घोड़े डेरा तम्वू आदि 
की सम्भावना भी इनके साथ तो हो सकती है । परन्तु कुन्दकुन्द 
के साथ नहीं । # 





नितिन 3 निनननापनननन- या सननिनननननननन कनिननिनानी ननननानक वतन टन :उिण भा अमन "विन ित७ओ नल लतनिजन तने 


# कुन्दकुन्दाचा्य के तो चारणऋद्धि थी जिससे वे विदेह क्षेत्र 
में सीमंघरस्वामी के समवशरण मे गये थे । अत: 'ऋद्धि के बल से ही वे 
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और यह कुन्दकुन्द का उदाहरण जो आपने दिया वह 
तो आपके मंतव्य के विरुद्ध पड़ता है। वह इस तरह कि वे 
श्रावक अपने किसी काम के निर्मित्त साथ में गए थे या मसुनियों 
के काम के निमित्त ? दोनों ही हालतों में उद्दिष्ट होता है। 
क्योंकि आपने उद्दिष्टका लक्षण ही यह माना है कि-जो किसी 
के भी उद्देश्य से हो। अर्थात्‌ आप एक तरफ तो यह कहते हैं 
कि -श्रावक अपने खुद के निमित्त बनावे तो वह भी उद््दिष्ट 
और मभुनियों के निमित्त बनावे तो वह भी उद्दिष्ट। दूसरी 
तरफ कहते हैं-गरम पानी, वसतिका, पीछी, कमण्डलु आदि 
सो मनियों के उद्देश्य से ही बनते हैं। आपके इन परस्पर 
विरोधी वचनों से आप डांवाडोल से नजर आते हैं । 
(शास्त्र-विरुद्ध और मनःकल्पित अर्थ करने बालों की यही 
प्थिति होती है ) 


जब श्रावक अपने निमित्त भी नहीं बनायेगा ओर 
मुनियों के निभित्त भी नही बनायेगा तो उसके यहाँ आहारादि 
सब बिना उद्देश्य के ही बनते रहेंगे क्या ! “प्रयोजनमनुद्दिश्य 
मंदो पिन प्रवतंते ।” बिना प्रयोजन के तो भूखें भी काम नहीं 
करता है। क्रषावक फे घर मे कोई सचित्त त्यागी होगा तो 
उसके उद्देश्य से उसके लायक आहार नही बनेगा क्या ? और 
वह उसमें से मुनि को दान नहीं दे सकता है क्‍या ? 

आपने लिखा “आय्िका के लिए साड़ी, क्ष्‌ल्लकों के 
लिये लंगी आदि वस्त्रों की व्यवस्था श्रावक खास पात्रों के लिए 





क्षणभर में ग्िरनारजी गये होंगे । उन जैसे महावि के लिए यह कहनाकि- 
गिरनार यात्रा में गाड़ी घोडे तम्बू डेरे आदि लेकर उनके साथ श्रावक 
गए थे, यह उन मह॒थि का अवणंत्राद है। 
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ही करता है ।” उत्तर-- 

तो हम क्या करें ? यह सब दूषित मार्ग है। शास्त्रों में 
तो इसे भी उद्दिष्ट टोष ही माना है ) प्रमाण के लिये चारिच्न- 
सार का यह उल्लेख देखिये-- 


“उद्द्दिष्ट विनिवृत्तः स्वोदिदष्ट पिडोपधिशयन- 
“बसनादेविरतः 


अथ- अपने निमित्त (पात्र के निमित्त) बनाए हुए 
भोजन, उपधि, शबय्या वस्त्रादि का त्याग उद्दष्ट त्याग 
प्रतिमा है। 

इसका अर्थ यह नहीं कि इस काम में तो उद्दिष्ट दोष 
निश्चयत; भावेगा ही । यह काम भी उद्दष्ट दोष से बचकर 
किया जा सकता है । शृहस्थ के यहां अपने खुद के उपभोग के 
लिए कपड़ों के थान पड़े रहते हैं उनमें से फाडकर साड़ो लंगोट 
चादर दिये जाने में कोई उद्दिप्ट दोप नहीं आता है। ये तो 
सिले हुए भी नहीं होते हैं जिससे कि उद्दिप्टकी सम्भावना को 
जा सके । मतलब कि जो कोई उद्दिष्ट को दोष माने और उस 
दोष को बचाकर पात्र दान करना चाहेतो उसके लिए कई 
रास्ते निकल सकते हैं। इसमें असम्भब कुछ भी नहीं है। 
पात्रदान के अभिलाषी श्रावकों को निर्दोष दान करने के साधन 
जुटाने में कोई मुश्किल नहीं है। बशतें कि वे दोषों को टालना 
अनिवायं समझ लें तो । 


प्रश्न--आज के वक्त में कोई मुनि तीर्थयात्रा करने को 


नियालें और रास्ते में श्रावक लोग उनके साथ चलकर उतकी 
आहार की व्यवस्था न करें तो मुनियों की तीथ्थंयात्रा ही नहीं 
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हो सकती है । क्योंकि रारते में ऐसे भी स्थान नाते हैं जहाँ 
दूर-दूर तक जैनियों की बस्ती हो नहीं है ऐसे स्थानों में साथ 
में श्रावकों के चौके न हों तो केसे काम चल सकता है ? 


उत्तर--श्रावक लोग साथ में जावें और ग्रुनियों को 
आहार दान भी देवें तब भी उद्िष्ट दोष से बचा जा सकता है। 
सिर्फ परिणामों के बदलने की जरूरत है। बंध मोक्ष की 
आधारशिला परिणाम ही तो हैं। श्रावाक लोग इस खयाल को 
लेकर साथ में क्‍यों ज,वें कि “मुनियों को तीर्थ तक सकुशल 
पहुँचाने के लिए रास्ते में उनके वास्ते आहार बनाकर उनको 
देते जायेंगे ।” किन्तु इस खयाल को लेकर साथ में जाना 
चाहिए कि- हमको भी त्ती्थ यात्रा करना है। यहं अच्छा 
हुआ जो मुनियों का साथ मिला | सुतियों का धमपिदेश सुनने 
का यह एक उत्तम अवसर प्राप्त हुआ है । इन सुनियो के प्रसंग 
से तीरथंयात्रा का सब समय धर्म ध्यान में व्यतीत होगा। इस 
प्रकार के खयाल रखकर साथ जाने वाले श्रावक्तो वी ७छगर 
उत्कट इच्छा पात्रदान देने की भी हो तो उन्हें भी नित्य शुद्ध 
भोजन करने का नियम ले लेना चाहिये&%इससे उन श्रावकों 
को अपने खुद के लिए शुद्ध भोजन बताना जरूरी हो जायेगा। 


अमन. “>«>ननमन-ंओ--+म तन ज+3५-त-- कप + नमन २33» क्‍कननमपननंा ल+ननन सान-++-3+333- क्‍ननन-+++3+५पकमकन»-५ न “गा---+-स्‍23 अफपकनमीसनन +-७3.++4७++जननआऊन-+-. <+3>«+«4»अआाम ७]. 
निना+++०+>क तन ++>न 


फरी बीरनन्दिआचायंकृत आचारसार” ग्रन्थ के अ० ६४ श्लोक 
१०४ में-अत्रती के यहाँ आहार के लिए मुनि न जाबे (ब्रती के यहाँ ही 
जावे) ऐसा बताया है ऐमा ही अन्य अनेक शास्त्रों मे (मूलाचार प्रदीपादि 
में) बताया है। ब़्रतो के यहाँ आहारादि लेने पर अनेक उदद्दिष्टादि 
दोषों से बचा जा सकता है। किन्तु आज प्रायः अब्रती के यहाँ ही 
आह्वार होने से अनेक दोष उत्पन्न हो रहे है । 
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और वही भोजन मुनियों को भी दिया जा सकेगा । इस रीति से 
मुनियों के साथ जाने और उन्हें आहारदान देने में कोई उद्िष्ट 
दोष नहीं आ सकता है| जैन घमुनियों को भक्ति पू्वेक निर्दोष 
दान देने से उत्तम भोग भूमि मिलती है। यह भोग भूमि इतनी 
सस्ती नहीं है जो किसी मनचले ने मुनि को कंसे भी आहार दे 
दिया और चट से भोग भूमि का टिकट मिल गया ) इसके लिये 
भी दाता को त्याग और विवेक की बड़ी जरूरत है। आज तो 
इस दिशा मे गृइस्थों ने बड़ी उच्छद्धूलता धारण कर रक्‍्खी है । 
आज तो बिना तोथंयात्रा के हो मुनियों के साथ रसोई का 
सामान लिए मोटरें घूमती हैं। और धनी लोग ऐसो मे पेसा 
लगाने को ही बड़ा पुण्य समझ रहे हैं। बलिहारी है कलिकाल 
की । अब तो मुनि के निमित्त आरंभ सारम्भ करना एक आम 
रिवाज सा हो गया है। भम्ुनि भी उसका प्रतिवाद करते नहीं 


दिखाई देते हैं । 


(४) आपने लिखा-किन्हीं खास मुनियों के उद्देश्य से 
न बनाकर सुनि सामान्य के उद्दृश्य से बनाने में उद्िष्ट दोप 
नहीं आता । 
समोक्षा 
ऐसा कहना भी उचित नही है। क्योंकि ऐसा कथन 
किसी आचार शास्त्र में कहीं देखने में नहीं आया है। बल्कि 


इसके विपरीत मूलाचार-पिण्ड शुद्धि अधिक।र की गाथा ७ और 
उसकी टीका में स्पष्ट ऐसा लिखा है-- 


“ये केवल निम्रंथा: साधवः आगच्छंति तेभ्यो सर्वेभ्यों 
दास्थामीत्युदू श्य कृतमन्‍्नं औह शिक भवेतू ।” 
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इसमें लिखा है कि-- 

“जो केवल निग्रैेथ जेनसाधु आयेगे उन सबों के लिए 
देऊंगा ऐसा उहृश्य करके बनाया भोजन ओऔदहंशिक 
कहलाता है ।” 


यहां किसी व्यक्ति ग्रुनि के लिए नहीं लिखा द्वे । किन्तु 
सभी प्रुनि मात्र के लिए बनाए भोजन को उदिष्ट बताया है । 
ऐसा ही उद्दष्ट का लक्षण भगवती आराधना में भी लिखा है। 
वह उद्धरण ऊपर हम वसतिका की चर्चा मे लिख आए है। इसी 
तरह हमने ऊपर आचारसार का गद्य उद्धत किया है उसमें 
किसी एक खास मुनि के लिए और सभी भुनि मात्र के लिये 
दोनों ही के अर्थ बनाने को उहिष्ट बताया है। यदि म॒नि 
सामान्य के निमित्त बनाये भोजनादि को अतिथि के लिए देना 
विधि मार्ग होता तो अभितगति और आशाधर यह नही लिखते 
कि-- दाता अपने लिए बनाए गए भोजनादि मे से अतिथि 
को दे ।” ये उद्धरण भी ऊपर लिखे जा चुके हैं। इससे यही 
फलितार्थ निकलता है कि>दाता चाहे किसी खास मूनिक 
निमित्त से बतावे या मुनि समुदाय के निमित्त से बनावे दोनों 
ही हालतो में वह उदिष्ट है । 


एक बात यही भी समझने की है कि-जेन मनियों की 
सिहबृत्ति होती है। (देखो मुलाचार अ० दे गा० २६ भिहा इब 
नर सिंहा: ) उनको आहार की उतनी परवाह नहीं रहती है । 
जितनी कि अपने आचार नियमों की रक्षा की रहती है। 
इसलिए कोई श्रावक यह समझकर मुनियों को आहार देता हो 
कि--आहार सदोष हो तो हो हमारे दिये आहार से मुनि भूत्रे 
तो नहीं रहेंगे। और उससे हम को भी पुण्यबन्ध होगा ही। 
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ऐसी समझ से जो सदोष आहार देते हैं वे परमार्थतः मुनियों का 
अहित तो करते ही हैं साथ ही दानविधि की परिपाटी भी 
बिगाड़ते हैं। इस से पुण्यबन्ध भी उनको कंग्रे हों सकता है ? 
अगर आचार नियमों का उल्लद्डून करके भी मुनियों की बाधा 
मेट देने में ही पुण्योत्यादन होता हो तब तो शीतकाल में शीत 
की बाधा मेटने के लिये उन्हें कम्बल भी ओढा देना चाहिए। 


यह ठीक है कि-मुनियों को आहार दि देना इनकी वेय्या- 
वृत्य करता उनकी बाधा मेटना यह सब गृडटस्थों का कर्तव्य है, 
गृहस्थों को करना चाहिए किन्तु करना चाहिए आचार शास्त्रों 
में लिखे दोषों को बचाकर । 


अन्त में हमारा कहना है कि--उदिष्ट के विपय में 
शास्त्रका रोंका जो अभिमत है वह हमने इस लेखमें दिखाया है । 
उस अभिमत पर आप आपत्ति करते हैं कि--उद्विष्ट का ऐसा 
स्वरूप मानने से तो आहार-औषध-वसतिका आदि दानोंवी 
व्यवस्था ही नहीं बन सकेगी । दान देना श्रावक का कर्तंव्य है 
यह कहना ही निरर्थक हो जायेगा, मोक्षमार्ग ही बन्द हो 
जायगा । आपकी इन आपत्तियों से यही समझा जायेगा कि 
आप शास्त्रकारों का खण्डन कर रहे है। खण्डन करते हुए 
आपने यही भी लिखा है कि-उदिष्ट की ऐसी व्याख्या करना 
भारी अन्याय है, यह व्याख्या अनर्थकारी है। ऐसी व्याख्या 
करने वाले मोक्षमार्ग में रोड़ा अटकाते हैं वे मोक्षमार्ग के घातक 
भिथ्या दृष्टि हैं ।” आपके ये प्रहार भी सीधे शास्त्रकारों के 
ऊपर ही पड़ते हैं। जिनका आपको खयाल होना चाहिये । 


(१) शास्त्रों में पांच प्रकार के भ्रष्ट मुनि बताये हैं-- 
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१ अवसन्न, २ पाश्वेस्थ, ३ कुशील, ४ संयुक्त और स्वच्छंद 
(यथाछंद ) | देखो भगवती आराधना गाथा १६४६-५० इसकी 
विजयोदया टीका में स्वच्छंद घुनि के वर्णन में लिखा है :-- 
उहं शिकादि भोजनेष्दोष इत्यादि निरूपणापराः स्वच्छन्दा 
इत्युज्यते । अर्थात्‌-जो ग्रुनि ऐसा कहते हैं कि- उदिष्टादि 
भोजन में कोई दोष नहीं हे वे भ्रष्ट स्वच्छन्द मुनि हैं। 


इस प्रमाण से उन सज्जनों को शिक्षा लेनी चाहिये जो 
उद्दिष्ट को कोई दोष ही नहीं बताने की स्वच्छन्दता करते हैं । 


(२) पुरुषार्थ सिद्युपाय में अमृतचन्द्र सूरि ने भी 
अतिथि सविभाग के वर्णन में स्पष्ट लिखा है--कृतमात्माथ॑ 
मुनये ददाति भक्त मिति भावितस्त्याग: ॥॥१०४। 


अर्थात्‌-श्रावक मुनि के लिये भोजन नहीं बनावे किन्तु 
अपने लिए बनाये गये भोजन में से ही मुनि को आहार दान दें। 


(३) श्री चूडीवालजी ने जो यह लिखा कि--गिरनार 
यात्रा मे कुन्दकुन्दाचाय के साथ गाडी घोडे डेरे तम्बू आदि 
8 हक गये थे, जो घुनियों के निमित्त आहारादि 
बनाते थे । 


सो कुन्दकुन्दाचायय के तो चारण ऋद्धि थी जिसके बल 
से बे विदेह क्षेत्र में सीमंघधर स्वामी के समवशरण में गये थे 
ऐसा शिलालेखादि मे लिखा है अतः ऋद्धि के बल से हो वे 
क्षणभर में गिरनारजी गये होंगे। उनके निमित्त गाड़ी घोड़े 
लेकर श्रावक संघ के उनके साथ जाने की बात लिखना उन 
महपि का अवर्णवाद है। 
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(४) दोष के होने में उतनी हानि नहीं है जितनी दोष 
को दोष ही नहीं मानने में है। इससे भी ज्यादा हानि दोष को 
निर्दोष बताने के लिये शास्त्र विपर्यास करने में है किन्तु परिताप 
को बात है कि--यही सब कुप्रयास आज कुछ पंडित आदि कर 


रहे हैं। 


लवण रहित-अलूणा आहार ही आजकल साधु लेते हैं यह भी 
स्पष्ट उद्दिष्ट दोष को लिए हुए है क्‍योंकि ऐसा आहार श्रावक मु 
के लिए ही बताते हैं श्रावक कोई लवणरहित आहार खाते नहीं । शास्त्रों 
में तो अनेक जगह लवणयुक्त आहार करना ही साधुओं के लिए बताया 
है लिखा है कि- लवणादि छहों रसों से युक्त आहार कर सकते हैं, 
तृष्णा परिषह में बताया है कि-अधिक लवण आहार में हो जाने से 
अंगर प्यास भी बढ़े तो साधु को उसे सहन करना चाहिए यह तृष्णा 
परिषह तय है ।। अठपर॒स्था घी भी उद््दिष्ट दोष का उत्पादक होगया 
है । उसीतरह शहरों सत्रत्र नल का पानो है, कुए असुविधा कठिनता 
लब्ध हैं भतः यह भी समस्याजनक होगया है । मर्यादित शुद्ध दूध दही 
भी इसो स्थिति को लिए हैं । (अठपहस्या घी, कुए का जल, शुद्ध दूध 
दही भादि का अगर श्रावक भी उपयोग करे तो फिर भी कुछ उद्दष्ट 
दोष से बचना हो सकता है सिर्फ मुनि जितना ही प्रबन्ध करना तो 
मुनि निमित्त ही होने से उद्दष्ट-दूषित है। 


ड. 


भ्डं 


औपतड+जन-+-+त+ 


पृज्यापज्य-विवेक और प्रतिष्ठापाठ 


जैन संदेश अंक (१ फरवरी ६८) में हमारा लेख नं० रे 
“सम्पादक जेन-दर्शन और प्रतिष्ठापाठ” शीर्षक से प्रकाशित॑ 
हुआ था उसका सम्पादक- जेन दश्शैन नै फिर कोई जबाब नहीं 
दिया किन्तुं अभी १३-५-६८ के जैन दर्शन में एक लेख “क्या 
नमस्कार पूजा समान है” प्रकाशित हुआ है, जिस पर किसी 
का नाम नहीं दिया हुआ है फिर भी प्रकाराम्तर से वह चदिमल 
जी चूड़ीवाल फा सिद्ध है, लेख चाहे किसी का हो नीचे उस पर 
समीक्षा पूर्वक थविचार किया जाता है :-- 


(१) लेख के प्रासम्भ में ब्यर्भ की भुमिफा बाँधते हुए 
लिखा है ८ 


“तमस्कार पूजा में बड़ा अन्तर है, नभस्कार पूज्य पुरुषों 
को ही किया जात्ता है किन्तु पूजा यथा योग्य हर एक की जड़ 
पदार्थ तक की भी की जा सकती है इसी से शास्त्रों में यथायो ग्य॑ 
दैवादिकरों की पूजा (सत्कार) करने का उल्लेख है। यथायोग्य 
सबका आदर सत्कार किये बिना लोक ष्यवहार हो नष्ट हो 
जाता है। पूजा शब्द का अथ्थ सत्कार करना है, सी सत्कार, 
नमस्कार पूर्वक तो पूज्य-पुरुषों का ही किया जाता है, अन्य का 
नप्रस्कार पूबेक सत्कार नहीं किया जाता किन्तु बिना नमस्कार 
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के यथायोग्य सम्मान सबका किया जाता है यदि भाज कोई 
वंद्य, डाक्टर, साधु सन्‍्यासी, मुसलमान आदि है तो उनके पास 
हम जायेंगे या उनको घर पर बुलायेंगे तो उनका यथा योग्य 
सन्‍्मान भेंट पूजा करनी पड़ेगी। यह लौकिक व्यवहार- 
शिष्टाचार है। ऐसा नहीं करने से ब्रतों में और सम्यकत्व में 
अवश्य हानि हो जाती है इसका कारण यह है कि- लौविक 
व्यवहार का भी सम्बन्ध धर्म के साथ है ।” 


सम्ोक्षा 


नमस्कार भी पूजा-सत्कार की तरह सभी के लिये 
किया जाता है इसी से लोक में नमस्ते, ढोक (पावाढोक प्रणाम 
बोलते और लिखते हैं: अतः आपने जो नमस्कार केवल पूज्य 
(धामिक) पुरुषों के लिये ही बतायाहै वह गलत है । इसी तरह 
सत्कार (पूजा) पू्वंक नमस्कार भी लौकिक और धामिक (पृज्य) 
दोनों का होता है जैसे-डाक्टर साहिब को बंठने को कुर्सी देते 
हैं फीस भी देते हैं और साथ में हाथ भी जोड़ते हैं फिर आप 
लौकिक में नमस्कार पू्वंक सत्कार का निषेध कंसे करते हैं ? 
जिस तरह पूजा को लीकिक और घामिक दोनों में ग्रहण किया 
है उसी तरह नमस्कार तथा सत्कार पूवंक नमस्कार भी लौकिक 
और पृज्य (धामिक) दोनों में होता है। इससे सिद्ध होता है 
कि आपको परिभाषायें सब अधूरी और व्यथ हैं । 


रागी द्वषी देवों की पूजा करना आप लौकिक सत्कार 
बताते हैं तो फिर जैसा वेद्यादिक सत्कार में आपने लिखा है 
उसी तरह इन रागी हंषी देवों के यहाँ जाकर अथवा उन्हें 
अपने घरपर बुलाकर पूजा-सत्कार करिये किसी को कोई विशेष 
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आपत्ति नहीं किन्तु आप तो जिन मन्दिर में और जिन बिम्ब 
प्रतिष्ठादि धर्मकायों में इनकी पूजा करते हैं और वह भी अष्ट 
द्रव्यों से यह सब गलत पद्धति है और इसी से हमें विरोध है । 
देखिये स्वामी समन्तभद्र तो सम्यस्हष्टि के लिये लौकिक धाभिक 
सभी हृष्टि से कुदेव कुशास्त्र कुगुर को नमस्कार ओर सत्कार 
तक का निषेध करते हैं। 


भयाशास्नेहलोभाच्च. कुदेवागण लिगिनां । 
प्रणाम॑विनयं चेव न कुयु: शुद्ध हृष्टयः ॥ 


(अर्थ- भय, आशा, प्रेम, लोभ से भी क॒देव कुश[स्त्र- 
कुगुरु को नम्स्कार-सत्कार सम्यग्हष्टि न करें। ) 


लौकिक सत्कार-व्यवहार नहीं करने से लौकिक कार्यों 
में हानि सम्भव है किन्तु आप व्रत और सम्यवत्व में भी अवश्य 
हानि होना लिखते हैं. यह अत्यन्त गलत है धामिक मर्यादा और 
लौकिक मर्यादा अलग-अलग है और इसी को लेकर आपने पूज्य 
और अपूृज्य की भेदरेखा खींची है, किन्तु आपने फिर वापिस 
दोनों को एक कर गुड़-गोबर कर दिया हे। इतना ही नही, 
आपने लौकिक मर्यादा को धार्मिक मर्यादा से भी श्रेष्ठ बता 
दिया है इस तरह आपने धर्म पुरुपार्थ से काम पुरुषार्थ को श्रेष्ठ 
बताकर सारे जन सिद्धांत को ही उलट कर रख दिया है। 
संसार को बढाना ही आपकी हृष्टि में सब क॒छ है जबकि 
जेनाचायं संसार से छुड़ाने का उपदेश करते है। 


लौकिक सत्कार-ब्यवहार के बिना आप व्रत और 
सम्यक्त्व में अवश्य हानि बताते है तो फिर लौकिक व्यवहार 
को ही पूर्णतया पालन करते रहना चाहिए इसी से निश्चेयस की 
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प्राप्ति हों जायगी, धर्माचरण की क्‍या जरूरत ? फिर तो 
क्षल्लकादिक और महान्नती मुनियों को भी आपके इस लोक- 
व्यवहार-सत्कार का पालन करना चाहिए अन्यथा उनके ब्रत 
और सम्यकत्व में अवश्य हानि हो जायगी । इस तरह ग्रृहत्या- 
गियों को भी आपने पुनः संसार में घसीटने का प्रयत्न किया 
है। आपके इस अपलिद्धांत ने तोर्थंकरों तक को अपने लपेटे में 
ले लिया है, क्योकि तीर्थंकर ग्रृहस्थावस्था में भी किसी को 
नमस्कार पूजा रूप लौकिक शिष्टाचार नहीं करते हैं। ऐसी 
हालत में कथा 3नके सम्यक्त्व और ब्रत में हानि हो जायगी ? 
कदापि नहीं । इस तरह आपका कथन अत्यन्त अविचारित रम्य 
सिद्ध होता है । 

आपके महामान्य पं० आशाधरजी ने श्नती की बात तो 
जुदा दार्शनिक श्रावक तक के लिये रागीह षी शासनदेवादि की 
पूजा का सर्वंथा नियेध किया है और आप इस शासन देव पूजा- 
लौकिक सत्कार के बिना श्रावक के ब्रत व सम्यवत्व में ही 
अवश्य हानि होना बताते हैं। किस का कथन ठीक हे आप 
ही बतायें ? 

शासन देव पूजा की धुन में आपने कितना शास्त्र विरुद्ध 
लिख दिया है, इसका आपको कुछ ध्यान ही नहीं रहा है । 


आपने किसी भी साधथु-सन्यासी का संत्कार करना 
लौकिक-व्यवहार में लिखा है यह भी गलत और आपत्तिजनक 
है, क्योंकि वे साधु सन्‍्यासी किसी (भजन धर्म-सम्प्रदाय के प्रति 
निधि होते हैं ) उनका पूजा-सत्कार गुरुमूढता में गर्भित होगा । 
आपने इस तरह लौकिक व्यवहार की घुन में गुरुमुढता का भी 
पाषण कर दिया है । 
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और इस गुरुमूढता को जो नहीं करता उसके व्रत और 
सम्यक्त्व में अवश्य हानि भी आपने बता दी हैं इससे “एक तो 
करेला कड़वा और फिर नीम चढ़ा” कहावत चरितार्थ हो गई 
है । इस तरह आपने देबमृढता (कुदेव पूजा) के साथ-साथ 
गुरुमुढ ता (कुगुरु पूजा) रूप मिथ्यात्व को भी विधेय बता दिया 
है इसमें क्या हित है? यह आपकी अद्भुत बुद्धि ही समझ 
सकतो है हम तो इसे कलिकाल का प्रभाव ही समझते हैं। इस 
तरह सिद्ध होता है कि- पूजा का अर्थ सत्कार कर देने मात्र से 
रागी ढं षी देवों और ग्रुरुओं की पूजा विधेय नहीं हो सकती, 
क्योंकि एक तो अर्थ बदला नहीं है सिर्फ उसमें लघुता हुई है 
दूसरा क्षेत्र और पूजा-पश्चति वहीं धामिक है उसमे किचित भी 
अन्तर नहीं है पूज्यत्व बुद्धि उसी तरह है। अतः जब तक 
धामिक मर्यादा रहेगी तब तक आपत्ति भी बनी रहेगो । 

(२) आगे आप लिखते हैं. “पं० आशाधरजी आदि का 
प्रतिष्ठापाठ प्रमाणी भूत नहीं है तो उन पाठों से प्रतिष्ठा कर।ई 
हुई प्रतिमा प्रमाणिक (पूज्य) है या नहीं ?” 


समीक्षा 


किसी भी प्रतिमा पर यह नही लिखा रहता कि-यह 
प्रतिमा अमुक प्रतिष्ठा-पाट से प्रतिष्ठित है। अत: दि० वीतराग 
मूर्ति प्रभाणिक और पूज्य है । कुछ मूर्तियों पर तो साल सम्वत्‌ 
कुछ भी नहीं लिखा रहता, फिर भी वे दि० वीतराग होने से 
पृज्य हैं। जो कुछ गलत-अशुद्ध क्रियाये और कुविधियाँ होती है 
उसका दोष प्रत्तिमा पर नहो है। यह तो उन प्रतिष्ठाचार्यो और 
यजमान पर है और उसका कुफल भी उन्हें ही भोगना 
पड़ता है । 
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चतुः संष:-संहितया, जेत॑ बिम्बं प्रतिष्ठितम । 
न पूज्य: परसंवस्प, यतो न्यथास-विपयंय: ७१४७॥ 


आपने परम मान्य इंद्रनन्दि के नीतिसार समुच्चय का 
जो यह श्लोक आपने अपने लेख में दिया है, उस पर से हम 
पूछना चाहते हैं कि जित मूर्तियों पर काष्ठासंघ, माथुर संघ 
स्पष्ट लिखा है [देखो भट्टारक सम्प्रदाय ग्रन्थ] वे मृतियाँ आपके 
लिये पूज्य और भ्रमाणिक हैं या नहीं ? गौर माथुर संधादि के 
शास्त्र भी मान्य है या नही ? इंद्रनन्दि के अनुसार तो ये अपूज्य 
और अमान्य ठहरते हैं, किन्तु काष्ठा संघादि की मृतियाँ और 
माथुर संघी (नि.पिच्छक) अमितगति आचार के ग्रंथ सभी जैन 
जनता पूजती और मानती आ रही है। अतः: अब आप ही 
बतायें कौन ठीक है ? और क्‍यों ? 


(३) आगे आप फिर लिखते हैं-“रागी ह्व॑ पियों की 
पूजा मुख की होती है अर्थात्‌ तिलक कर देना, गले में पुष्पमाला 
पहना देना, पान-सुपारी नारियल भाद्िि से सत्कार कर देना । 
ग्रह तो सरागियों की पूजा हैं, किन्तु बीतरागियों की पूजा मुख 
की नह्ठीं होती, उनकी पूजा चरणों की ही होती है । उनके सुख 
का तो केवल दर्शन होता है। अतः पूजा प॒जा में बड़ा अन्तर 
है । जिनके चरणों की पूजा नहीं होती केवल मुख की पूजा 
होती है, उतमे पृज्यत्व बुद्धि नही रहती, क्‍योंकि वे सरागो हैं । 
इसलिए प्रतिष्ठा पाठों में जहाँ रागोद्व थी देवों की पूजा का 
विधान है वहाँ पर उनको सनन्‍्तुप्ट रखने का ही अभिप्राय है। 
इसलिए कि वे प्रतिप्ठा महोत्सव मे स्वयभ्‌ उत्पात न करें और 
दूसरे करते हों तो उन्हें रोक दें। ऐसा न करने पर विध्न 
उपस्थित हो सकते हैं। अतः आशाधरजी ने भी नवग्रहादि कौ 
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पूजा का विधान सन्‍्मान की दृष्टि से ही किया है, नमस्कार- 
पूज्यत्व बुद्धि से नहीं। यदि उनका ऐसा उद्देश्य नहीं होता, 
वे उत देवों और सन्‍्यासियों का सन्‍्मान करने को क्यों लिखते? 
क्या वे उनको पृज्य समझते थे ? कदापि नहीं । सागार धर्मामृत 
में उन्होंने साफ लिखा है कि दाश्शनिक श्रावक आपत्काल में भी 
शासन देवों की आराधना नहीं करता ।” 


समोक्षा 


ब्रत कथा कोश में मुकुट सप्तमी ब्रत की विधि में श्रुत- 
सागर ने और व्रत तिथि निर्णय ग्रन्थ [पृ० १६०*२३१| में 
सिहनन्दि ने जिनप्रतिमा के गले में फूलों की माला पहिनाना 
और प्रतिमा के स्तर पर फूलों का म्रुकुट बांधना लिखा है। 
आप बतायें यह सरागियों की पूजा है या वीतरागियों की ? 
ओर इनमें आपकी पृज्यत्व बुद्धि है या नहीं ? आपके कथन से 
श्रतसागर-विहनन्दि का कथन विरुद्ध है अतः बतायें किनका 
कथन ठीक है ? और क्‍यों ? 


दिग्पाल, नवग्रह, यक्षयक्षिणियाँ आदि जब आपके मत 
से भी सरागी है तो फिर इतकी सूर्तियाँ क्‍यों बनाई (प्रतिष्ठित 
कराई) जाती हैं और क्‍यों उनकी अष्ट द्रव्यों से पजा की जाती 
है ? क्‍या यह सरागी पूजा नहीं है? और जब यह सरागी है 
तो अष्ट द्रव्यों से उनकी चरण पूजा भी क्‍यों की जात्ती है ? 
आप तो सरागियों की चरण-पृजा नहीं बताते मुख-पूजा बताते 
हैं तो फिर बष्ट द्वव्यों से इनकी मुख-पुजा क्‍यों नहीं करते ? 
क्यों चरण पूजा करते हैं ? इस तरह आपके कथन ओर क्रिया 
में परस्पर विरोध है आपने जो यह लिखा कि--बीतरागियों 
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की मुखकी पूजा नहीं होती सिर्फ चरणों की ही होती है” यह भी 
गलत है, क्योंकि भगवान्‌ का सर्वांग ही प्रज्य होता है। इसी से 
उनके सर्वांग का अभिषेक होता है [सिर्फ चरणों का ही नहीं] 
तथा उनके मस्तक पर तीनछत्र और मस्तक के पीछे भामण्डल 
लगाये जाते हैं और उन पर चमर ढोले जाते हैं और उनके मुख 
से निकली वाणी जिन वाणी के रूप से पूजी जाती है अतः 
वीतरागियों की सिर्फ चरण पूजा ही बताना अयुक्त है। इससे 
आपकी परिभाषायें सब बड़ी बेतुकी हैं यह सिद्ध होता है । 


आप विध्न निवारणाथ्ेे प्रतिष्ठा में रागी ढव षी देवों को 
स्थापना करना बताते हैं, तो फिर पुलिस चौकीदारों आदि का 
इन्तजाम क्‍यों किया जाता है ? शायद इसलिए कि पुलिस आदि 
से होने वाली सुरक्षा जहाँ प्रत्यक्ष है, वहाँ शासन देवों कौ तो 
कोरी कल्पना है। कल्पना के पीछे कौन अपना घर लुटाये, इससे 
जाना जा सकता है कि-शासनदेवों में उनके भक्तों तक को कितना 
विश्वास है। किसी ने पूछ पकडा दी सिर्फ इसीलिए अब उसे 
छोड़ना नहीं चाहते अथवा विवेक के प्रकट होने का डर हो, 
बाकी निस्सारता तो सबके हृदय में स्पष्ट अंकित है । शासनदेव 
आते हुए दिखते नही, आद्वानन पूजन करने पर भी उन्होंने 
किसी प्रतिष्ठा में आकर विध्न निवारण किया हो, ऐसा कहीं 
देखा नहीं गया । कुछ वर्षों पहिले धुआं [ राजस्थान ] ग्राम में 
पंचकल्याणक प्रतिष्ठा में ऐसा अग्निकांड हुआ कि देखते-देखते 
हजारों रुपयों के चन्दवे, डेरे तम्बू आदि जलकर राख हो गये 
किसी शासनदेव ने आकर कोई सहायता नहीं की जबकि वहाँ 
इन देवों की पूजा आराधना की गई थी। अतः सब प्रपंचों को 
छोड़कर एकमात्र पंच परमेष्ठी का ही आराधन करना चाहिये 
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जिनके स्मरण मात्र से सभी विष्न और संकट नष्ट हो जाते हैं । 
कहा भी है 

विध्नोघा: प्रलय॑ं यांति शाकिनी भृत पन्‍्नगा: ॥ 

वि निरविषतां याति स्तुयमाने जिनेश्वरे ॥ 


आशाघरजी ने भी अनगार घर्मामृत में ऐसा ही कहा है, 
देखो अ०४ श्लोक २६ । 


अब रहो शासनदेवों के स्वयं विध्न करने की बात, सो 
वे तो जिनधर्मी होते हैं, वे स्वयं केसे विष्न कर सकते हैं ? अतः 
आपका ऐसा लिखता भी गलत ही है ! 


आपने जो यह लिखा कि--'आशाधरजी ने रागी-हढे षी 
देवों और सनन्‍्यासियों (कुदेव कुगुरुओं) की पूजा सन्‍्मानकी हृष्टि 
से बताईहै नमस्कार पज्य दृष्टिसे नहीं तो फिर आप प्रतिष्ठादि 
में नवग्रहादि अरिष्ट निवारणार्थ सभी अजन सम्प्रदायों के 
साधुओं को बुलाकर उनको पूजा क्‍यों नहों करते ? बतायें । 


आशाधर जी ने रागी-ढं षी देवों की पूजा के साथ उनके 
लिए नमस्कार भी लिखा है । देखो - प्रतिष्ठा सारोद्धार अध्याय 
३ एलोक ५४८६ और १६२ में क्रमशः अच्युता देवी और वायु 
(दिग्पाल) को 'प्रणौभि” शब्द से नमस्कार करना लिखा है। 
अध्याय ४ श्लोक २१६ में यक्षिणी को 'दुरित निवारिणी” लिखा 
है। अ० ६ श्लोक २५ के मन्त्र में नन्‍दा रोहिणी देवियों के लिए 
नमः” (नमस्कार करना) लिखा है । इसी तरह अधो और उध्वं 
दिशा के दिग्पाल नाग एवं ब्रह्म के लिए भी "नमः लिखा है । 


अतः इससे इन रागो-द्व षी देवों के लिए स्पष्टतः पूज्यत्व 
ब॒द्धि सिद्ध होती है और आपने जो वकालत की है, वह व्यथ है। 
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सचाई छिप नहीं सकती, 
बनावट के उसूलों से । 

कि खुशबू आ नहीं सकती, 
कभी कागज के फूलों से ॥ 


भाशाधर जी ने भपने प्रतिष्ठा पाठ में-नवग्रहों की 
पूजा का फल जेनेतर विविध साधुओं की पूजा के माध्यम से 
बताया है, सो नवग्रह और जैनेतर साधुओं में परस्पर क्या तुक 
है ? नवग्रह संज्ञा भी जैनधर्मं की नहीं । इस तरह आशाधर जी 
का यह सब कथन अजेन सम्प्रदाय का पोषक ओर कुग्रुरु पूजा 
रूप भिथ्यात्व को लिए हुए हैं। शायद आशाधरणी के ऐसे ही 
अयुक्त कथनों से ऊबकर नरेन्‍्द्रसेन देव ने उन्हें अपने गच्छ से 
निकला था, जिसका उल्लेख “भट्टारक सम्प्रदाय” में दिया हुआ 
है उसका पृष्ठ २५२ तथा प्रस्तावना पृष्ठ २१ देखो । 


ऐसी हालत में हमने जो एक प्रामाणिक प्रतिष्ठापाठ की 
आवश्यकता प्रकट की थी, वह समुचित है । 

आप लिखते हैं-आशाधरजी ने दाशैनिक श्रावक के 
लिए शासन देव पूजा का स्वंथा निषेध किया है, तो फिर 
जो प्रतिष्ठाचार्य प्रतिष्ठा कराते हैं उन्हें ब्रत तो क्या अपने 
सम्यक्त्व तक को तिलांजलि देकर फिर प्रतिष्ठा करानी चाहिए 
क्या इसके लिए कोई तेयार है ? मगर किसी तरह कोई तेयार 
भी हो जाये तो ऐसे त्रत और सम्यक्त्व से हीन की प्रतिष्ठा 
कंसे मान्य होगी ? स्वयं आशाधरजी ने प्रतिष्ठाचायें के लिए 
शुद्ध सम्यक्त्वी होना आवश्यक बताया है और वे ही प्रतिष्ठा में 
शागी-द्वषी देवों की पूजा भी लिखते जाते हैं और ऐसी पूजा 
अब्युत्पन्न दृष्टि करता है, ऐसा भी लिखते जाते हैं(देखो प्रतिष्ठा 
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सारोद्भधार अ० ३ श्लोक १२७, अ० ६ श्लोक ४३) इस प्रकार 
उनके कथन परस्पर विरुद्ध होगये हैं। शासन देव पूजा के उनके 
कथन की अयुक्तता निम्न प्रकार से भी सिद्ध होती है :-- 


(१) उनसे पूर्व वसुनन्दि श्रावकाचार के प्रतिष्ठा 
प्रकरण में पठचपरमेष्ठी के सिवा किसी भी रागी-्वषी देवों 
और कु का का पूजा विधान नहीं है, अतः आशाधर का कथन 
पूर्वाचायों से विरुद्ध है। 


(२) वसुनन्दि श्रावकाचार की गाथा ४०४ में पूजक को 
अपने में इन्द्र का सद्भूल्प करना बताया है, तदनूसार आशाधर 
ने भी मुख्य पृजक मे सोधमेंन्द्र को स्थापना करना लिखा है। 
अब मुख्य पजक को सौधरमेन्द्र मान लिया गया, तो वह 
यागमण्डल में अपने से निम्न श्रेणी के देवों की स्थापना कर 
ओर ३२ इन्द्रों में स्वयं अपनी भी स्थापना करके उनकी पूजा 
केसे कर सकता है ? अतः आशाधर का पञ्चपरसमेप्टी के सिवा 
अन्य कई देव-देवियों की स्थापना कर उनकी पूजा सौधरमे-द्र से 
कराना असद्भत है इस तरह इन्द्र प्रतिष्ठा का विधान स्वयं 
उनकी कलम से निरथंक होकर मखौल सा होगया है, जबकि 
चसुनन्दि का कथन सुसज्भत है क्योकि उन्होंने प्रत्तिष्ठा विधि में 
रागी-द्वं षो देवों को स्थान नही दिया है। भगवान के पूजक में 
इन्द्र की स्थापना से सिद्ध है कि पृज्य का स्थान इन्द्र से भी ऊँचा 
होना चाहिए और वे अहंतादि ही हो सकते हैं न कि व्यन्त रादि 
शासन देव जो इन्द्र से भी निम्न श्रेणी के हैं । 


इस पर भी सरागी देवों बने पूजा के लिए जब कुछ 
सज्जनों का दुराग्रह देखा जाता है तो भद्रबाहु चरित (रत्मनंदि 
कृत) के निम्नांकित श्लोक पर हमारी हप्टि जाती है, उसमें 
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सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त के स्वप्नों पर भविष्यवाणी के .रूप़,में एक 
स्वृप्न का कुफल इस प्रकार बताया है :-- स्का 


भूतानां नतेनं राजन्नद्राक्षी रदभुतः तते:ः फैँ 
नोच देव रता मूढा: भविष्यम्तोह भानवह्)॥३८॥। 
लि० ३] 


अर्थ-हे राजन्‌ जो तुमने भूतों का अदभुत नृत्य देखा है 
उससे भविष्य में लोग सरागी देवों की पूजा कर पृढ़ बनेंगे। 

ऐसा ही कथन आदि पुराण प्व ४१ श्लोक ७१ में भरत 
चक्रवर्ती के दुःस्वप्नों का कुफल बताते हुए किया है । 

(४) पुनरपि आप लिखते हैं :-- 

आशाधर जी ने पूर्वाचार्यों के अनुसार ही कथन किया 
है देखो, आदिपुराण (पर्व २६ श्लोक १ तथा पव॑ ३१ श्लोक ५३) 
में लिखा है-- चक्रवर्ती ने चक्ररत्न की अष्ट द्वव्यों से पूजा की । 
पर्व ३५ में -बालक का जहाँ पर नाल गाढ़ते हैं उस भूमि की 
पूजा करके भघ चढ़ाना लिखा है ।' 


समीक्षा 


इन सब कथनों में लौकिक दृष्टि से लौकिक कार्य सिद्धि 
के लिए लौकिक अज्ों का पालन मात्र है, इनमें घारभिक पूज्यता 
दृष्टि नहीं है। जबकि आशाधर जी की सरागी देवों की पूजा 
पघ्राभिक पूज्यता को दृष्टि से है, जेसाकि पूर्व में हम बता चुके 
हैं। अतः आपका यह सब लिखना भी गलत है । पवे ३६ का 
जो आपने उल्लेख किया है, वह गलत है वह कथन पर्व ४० 
इलोक १२१ से १२४ में है। उसमें कहीं भी 'पूजा अर्घ शब्द नहीं 
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है आपने जो पूजा करके अधे चढ़ाना लिखा है यह गलत है। 
यह सब कथन अन्य जन्म संस्कार क्रिया का है, जो लौकिक 
क्रिया है, अत: उसका प्रमाण व्यथं है । 


आगे आप लिखते हैं--'(पर्व ४० में) आदिपुराण में-- 
इन्द्राय स्वाहा, ब्राह्मण।य स्वाहा देव ब्राह्मणाय स्वाहा इत्यादि 
मन्त्रों से आहुति देना लिखा है! । समीक्षा सो यह भी लोकिक 
विवाह जात कर्मादि क्रियाओं के लिए है जो घर पर ही की 
जाती है। इसके सिवा इनमें कहीं भी समः (नमस्कार) नहीं 
लिखा है सिर्फ स्वाहा सन्प्तानस्मरणार्श है। ““““““इन्द्राय स्वाहा, 
ब्राह्मणाय स्वाहा ” ठीक ऐसे के ऐसे वाक्य महापुराण में किन्‍्हीं 
भी मन्‍्त्रों में नहीं दिये गये हैं; खेर ! आशाधर जी ने प्रतिष्ठा 
प्रन्थ में जो २७ यक्षयक्षियों, नवग्नह, दश दिग्पाल क्षेत्रपाल, 
रोहिणी जयादि देवियों को स्थापना कर पृजा करना लिखा है, 
इसमें से एक भी नाम जिनसेन के महापुराण में इन पीठिकादि 
सन्त्रों में नहीं पाया जाता है, गत: आपका आदिपुराण का 
प्रमाण देना गलत्त है। 


(४) आगे आप फिर लिखते हैं :--कर्मकांड गाथा ८७१ 
में बताया है कि चामुण्डराय ने चेत्यालय के सामने ऊंचे स्तम्भ 


पर यक्ष की मूर्ति स्थापित की थी“ । मडद्भलाष्टक श्लोक ४ 
में सरागी देव देवियों से मद्भल कामना की गई है । 
समोौक्षा 


गोम्मटसार की उक्त गाथा में यह भी लिखा है कि-बह 
यक्ष की मूर्ति सिद्धों के चरणों में शिर मुकाये हुए थी । इसी 
प्रकार जिन प्रतिमा के पाश्वेभाग में चमर लिये यक्ष-मुतियाँ 
होती हैं। ये सब सेवक रूप में है, स्वयम्‌ पज्य नहीं है, पूज्य 


दूर] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


तो जिन मूर्ति है इसी प्रकार कुछ मूततियों पर गजारुढ़ इन्द्र कलश 
करते हुए पुष्पवृष्टि करते देव गण, दुन्दुभि बजाते किन्नर आदि 
उत्कीर्ण रहते हैं, ये सब जिनेन्द्र की महत्ता के द्योतक हैं और 
सब भगवान्‌ के किकर हैं। अतः यक्षमृति का आपका प्रमाण 
अकार्यकारी है । | हे 


मंगलाष्टक का कर्ता कौन है ? किस वक्त की,यहू.. रचना 
है बताबें ? जब तक.यह प्रमाणित नहीं होता, तब तक इस पर 
कैसे विचार किया जए सकता है. भआाशाधघरादि को पम्रान्यता 
वाले किसी व्यक्ति की यह आधुनिक रचना,मान्नम होती है। 
इस तरह: आपका यह उल्लेख भी अ्काय्येकारी है। 


(३) अन्त में आप लिखते हैं :--जब तक किसी प्राचीन 
भण्डार में जयसे न प्रतिष्ठा पाठ की प्रति न मिल जाय तब तक 
इसकी प्रभाणिकता में सन्देह ही है, क्योंकि यह प्रतिष्ठा पाठ 
प्राचौन होता तो हर एक भण्डार में मिलता । इसके विषय में 
यह भी सुना जाता है कि किसी प्रतिष्ठा पाठ को हेरफेर कर 
के 4० जवाहरलाल जी शास्त्री और झूथालालजी ने मिल कर 
इसे बनाया है और इसका नाम जयसेन प्रतिध्ठापाठ रख 
दिया है । 


समीक्षा 


किसी ग्रन्थ को एक ही प्र्ति मिलने से बह <#ज़ामाणिक 
,ीट,अप्रएवीन हैं? थहं अदभुत न्याय है। बहुतुखे-फऐसे..' ग्रंथ हैं, 
' ज्ञिन॒की एक़ही श्रतिःउपलब्ध हैं, क्या इसीसे वे अप्रामाणिक और 
अप्राचीन (आधुनिक) हो जायेंगे ? कदापि नहीं। जिसे जरूरत 
हो उसे दूसरी प्रतियों की खोज करना चाहिये | खोज करने का 
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परिश्रम तो किया जाबे नहीं और अपने प्रमाद एवं अज्ञानता 
का दोष प्रन्थ और ग्रन्थकार पर डाला जाबे यह ठोक नहीं । 


सम्पादक--जैनदशैन तो जयसेन प्रतिष्ठापाठ को १५वों 
शताब्दी का प्राचीन बताते हैं और आप आधुनिक । दोनों में 
कोन ठीक है ? पहिले दोनों निर्णय करलें। आपने जो यह 
लिखा है कि पं॑० जवाहरलालंजी और झृ्‌ थालालजी ने किसी 
प्रतिष्ठापाठ को हेर फेर कर इसे बनाया है तो इसके लिये 
आपके पास क्या प्रमाण है ? किस प्रतिष्ठापाठ को हेर फेर कर 
बनाया है? उसका नाम घतायें ? आप लोग कभी बाबा 
दुलीचन्दजी द्वारा कांटछांट किया हुआ लिखले हैं कभी क्या 
लिखते हैं इस तरह आप इस सहग्रन्थ का लोप करना चाहते हैं 
यह सब आपका कुप्रयास है। इस पर तुलसीदासजी का एक 
दोहा याद आ जाता है :-- 


हरित भूमि तृण संकुलित, 

समुझि पड़े नहीं पंथ । 
जिमि पाखंडि विवाद तें, 

लुप्त होहि सदग्रन्‍्थ ॥। 


2४, 


पं० जौंहरीलालजी रचित विद्यमान- 


विशति तीर्थंकर-पजा पर विचार 


छपी हुईं यह पूजा दी तरह की हमारे समक्ष मौजुद हैं । 
एक के कर्ता टाँक निवासी कवि थानसिहजी अजमैरा है। यह 
पूजा वि० सं० १६३४ में बनी है और दूसरी के कर्ता कवि 
जौंहरी लालजी जयपुर वाले है। जिसको उन्होंने विक्रम सं० 
१६४६ में बनाई है । दोनों ही पूजायें हिन्दी छन्दों में लिखी गईं 
हैं मौर भादवाके प्ूषण में अक्सर पढ़ी जाती हैं। इनमें से 
थानसिंहजी कृत पूजा में तो विदेहक्षेत्रों के विद्यमान २० 
तीथंकरों के माता-पिता, चिह्न और जन्म नगरियों के नाम 
भात्र बताये हैं। किन्तु जौहरीलालजी ने स्वरचित पूजा में ये 
संब बताते हुये जन्म मगरियों के नामों के साथ उनके स्थान 
भी लिखें हैं कि-अमुक नगरी, अम्ुक विदेह में सीता या सीतोदा 
मदी के अम॒ुक तंट पर स्थित है । 


इन तीथँकरों का कोईं विशेष चरित्र ग्रत्थ तो दैखने में 
भहीं आया हैं। फिर न जाने इन पूजा-पाठोंमें उनके माता-पिता 
चिह्न भादिकों का कथन किस आधार पर किया गया है । खैर, 
बाधक प्रमाण में वे भीं सब माने जा सकते हैं । परन्तु जौंहरी- 
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लालजी ने जो अयनी पूजा में इनके जन्म नगरियों का स्थान 
निर्देश किया है वह तो त्रिलोकसार आदि मान्य ग्रन्थों में वैसा 
लिखा नहीं मिलता है । जैसे कि उन्होंने दूसरे युग्मन्धर तीर्थंकर 
की जन्मनगरी विजया फो सुदर्शन मेरु के पूर्ण विदेह में सीता 
नदी के दक्षिण तट पर बताई है। किन्तु त्रिलोकसार में उक्त 
विदेह की सीता नदी के दक्षिण तटपर को ८ राजधानी 
नगरियों के जो नाम लिखे हैं उनमें विजया नाभ को कोई नगरी 
ही नहीं है । जैसा कि उसकी निस्‍्त गाथा से प्रगट है-- 
सुसोमा कुण्डला चेबापराजिद पहुंकरा + 
अंका पदसावदोी चेब सुभा रयणसंचया (७१३४७ 
अर्थ - सुसी मा, कुण्डला, अपराकिता, प्रभंकरा, अंका, 
पदुमावती, शुभा और रत्नसंचया । ये ८ नगरियें पूर्व विदेह की 
सीता नदी के दक्षिण तरपर हैं । 
इनमें विजया नाम की कोई नगरी नहीं है। यह नगरी 
तो त्रिलोकसार में पश्चिम विदेह की सीत्तोंदा नदी के उत्तर 
त्तटकी नगरियों में बताई है । 
इसी तरह जौहरीलालजो ने पूजा में तीसरे बाहु तीर्थंकर 
को जन्म नगरी का नाम सुसीमा लिखा है और उसे पश्चिम 
विदेह में सीतोदा के दक्षिण तट पर बतायो है। यह नाम भी 
त्रिलोकसार में उक्त स्थान की नर्गरियों में नहीं है। जैसे-- 
अस्सपुरो सीहपुरी महापुरी तह थे होदि बिजयपुरी । 
अरया बिरया चेवेय असोगया ब्रीदसोगां य ॥७१४॥ 
अर्थ--अश्वपुरी, सिहपुरी, महापुरी, विजयपुरी, अरजा, 
'विरज़ा, अशोका, और वोतशोका । ये ८ नगरियें पश्चिस विदेह 
'में सौतोंदा नदी के दक्षिण तट पर जाननी । 
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इनमें भी सुसीमाका नाम नहींहै। यह नाम तो पूर्व विदेह 
में सीता के दक्षिण तट को नगरियों में है देखो गाथा ७११वीं । 


इसके अलावा जौंहरीलालजी ने ५ वें संजातक तीथैकर 
की जन्म-तगरी का नाम अलकापुरी लिखा है।सो भी ठीक 
नहीं है। यह नाम तो त्रिलोकसार में किसी नगरी का ही 
नहीं है । 


तथा जम्बूद्ीप स्थित मेरु के अलावा शेष ४ मेरु सम्बन्धी 
विदेह के तीथँकरों की जन्म-नगरियों के नाम भी जम्बूद्वीप के 
विदेह के क्रमकी तरह ही होने चाहिये थे। परन्तु जौंहरीलाल 
जी की पूजा में वह क्रम नहीं है । 


इस प्रकार जौंहरीलालजी की पूजा का कथन त्रिलोकसार 
से भिन्‍न पड़ता है। इस विषय में जंसा कथन त्रिलोकसार में 
है वसा ही त्रिलोकप्रज्ञप्ति, राजवातिक, जम्बूद्वीपप्रज्नप्ति, 
हरिवंशपुराण, लोकविभाग और सिद्धांतसार (नरेन्द्रसेनकृत) में 
है । और वसा ही लोकप्रकाश श्वेतांबर ग्रंथ में हैं। इस तरह 
जौंहरीलालजी की पूजा का कथन भआाचार्यप्रणीत उक्त सभी 
ग्रंथों के अनुकुल नहीं है। यह पूजा विक्रम सं० १४४४ में बनी 
है और बहुत ही आधुनिक हैं । 


इस पूजा में ऐसा विरुद्ध कथन क्यों किया गया ? इसका 
कारण ऐसा माश्तुम पड़ता है कि पूर्व पश्चिम विदेह में सीता 
सीतोदा के उत्तर दक्षिण तटों पर जिस क्रम से शास्त्रों में 
नगरियों का स्थान निर्देश किया है उसी क्रम के साथ 
सीमन्धरादि तीर्थंकरों की जन्म नगरियों को पूजा में बेठाया 
गया हैं, उसी से यह गड़बड़ी हुई है । 
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मेरुसे पृत्रे में सीता नदीका उत्तर दक्षिणतट भौर पश्चिम 
में सीतोदा का दक्षिण-उत्तर तट ये कुछ ४ स्थान विदेह में माने 
जाते हैं । इनका क्रम ऐसा है कि--सीता के उत्तर तट का 
पहिला स्थान, सीता के दक्षिण तट का दूसरा स्थान, सीतोदा 
के दक्षिण तट का तीसरा स्थान और सितोदा के उत्तर तट का 
चौथा स्थान ऐसे मेरु के प्रदिक्षणा रूप से चार स्थान शास्त्रों में 
विदेह के माने हैं । प्रत्येक स्थान में इस वक्त एक-एक तीर्थंकर 
मौजुद हैं । प्रत्येक स्थान में आठ-आ। देश होते हैं और प्रत्येक 
देश में एक-एक राजधानी नगरी होती है। प्रत्येक स्थान के ८ 
देशों की ८ नगरियों में से किसी एक नगरी में विद्यमान बीस 
त्तीथंकरों में से किसी एक तीर्थंकरों का जन्म हुआ है । 


१० जौहरीलालजी ने या उनसे पूर्व और किसी कवि ने 
यह समझ लिया है कि जिस क्रम से विदेह में ४ स्थानों की 
स्थिति है उसी क्रम से उनमें सीमंघरादि तीर्थंकरों की नाम क्रम 
से जन्म-तगरियें हुई हैं। पहिला तीर्यकर प्रथम स्थान की 
नगरियों में से किसी एक (पुण्डरीकिणी में) हुआ तो दूसरा 
तीथंकर दूसरे स्थान की नगरियों में और तीसरा तीसरे स्थान 
की नगरियों में व चौथा चौथे स्थान की नगरियों में होना 
चाहिऐ । इसी समझ के अनुसार उन्होंने पूजा में दूसरे तीर्थंकर 
युग्मंघर की जन्म-नगरी विजया की दूसरे स्थान सीता के दक्षिण 
लट पर लिख दी है ओोर तीसरे दौर्थकर बाहु की जन्म-नगरी 
सुसीमा को तीसरे स्थान सीतोदा के दक्षिण तट पर लिखी है । 


इस प्रकार उन्होंने ऐसा लिखकर तीथंकरों और उनकी 
जन्मनगरियों का स्थान क्रम तो बैठा दिया किन्तु ऐसा पूर्वाचायों 
के प्रतिकुल पड़ेगा यह ख्याल उनको नहीं आया । अयोध्या को 
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उन्होंने पूजा में चौथे स्थान में चौथे तीर्थंकर सुबाहु की 
जन्मनगरी बताई है । यहां नगरी में ही गलती की गई है क्योंकि 
यह नगरी सीतोदा के उत्तर तट पर है, इसी तट पर बिजया 
नगरी है जो पूजा में युग्मंघर तीर्थंकर की पहिले जन्म नगरी 
बताई जा चुको है । एक ही तटपर दो तीर्थंकरों की दो जन्म 
नगरियें नहीं हो सकती हैं। बयोंकि विद्यमान २० तीथ्ंकरों में 
से किसी एक तीर्थकर का जन्म एक ही तट पर हुआ करता है 
ऐसा शास्त्र नियम है। 


पजा में जो नगरियों के नाम (अयोध्या को छोड़कर) 
और उनके साथ तीर्थंकरों के नाम लिखे हैं, उनको हम यदि 
सही मानकर चलें तो शास्त्रानुसार प्रथम सीमन्धर स्वामी को 
जन्म नगरी पुण्डरीकिणी नगरी सीता के उत्तर तट पर है जिस 
पर तो कोई विवाद ही नहीं है । 


दूसरे युग्मंधघर की जन्म नगरी विजया को सीतोदा के 
उत्तर तट पर माननी होगी। तीसरे बाहु की जन्म नगरी 
सुमीमा को सीता के दक्षिण तट पर माननी हीगी और शैषे 
बचा सीतोदा का दक्षिण तट उस पर चौथे तोरथंकर :सुबाहु कौ 
जन्म नगरी (वीतशोका ) माननी होगी। सरित्‌ देश मैं 
वीतशोका का उल्लेख उत्तरपुराण पर्व ६२ श्लोक ३६ में भाचाये 
गुणभद्व ने भी किया है। बाकी १६ तीर्थंकरों की जन्म नगरियें 
और उनके स्थान भी इसी तरह इसी क्रेमसे व बाकौ ४ भेंरु 
सम्बन्धों विदेहों में समझ लेना चाहिये । कह 


विनयविजय कृत संस्कृत के लोकप्रकाश नामक श्वेतांबर 
अन्य के सगे १७ श्लोक ३५, ३६४, ५२, ४५ में सीमंघरादि ४ 
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तीथेकरों का स्थान क्रमशः पुष्कलाबती, बम, वत्स और 
नलिनावती (दिगम्बर ग्रन्थों में इसकी जगह सरित्‌ नाम लिखा 
मिलता है) इन ४ देशों में बताया है। इन्ही ४ देशों की ४ 
राजघानियों के नाम क्रमशः पुण्ड रीकिणी, विजया, सुसीमा और 
वीतशोका है जो इस लेख में ऊपर लिखी गई हैं। ये चारों 
नगरियें और चारों देश प्‌वे-पश्चिम विदेह में सीता के उत्तर- 
दक्षिण तट और सीतोदा के दक्षिण-उत्तर तट पर देवारण्य व 
मूलारण्य की येदी के पास के स्थानों पर हैं । 


इस प्रकार पं० जौंहरीलालजी कृत विद्यमानविशति 
त्तीथंकर पूजा में तीथंकरों की जन्मनगरियों के जो स्थान बताग्रे 
गये हैं वे स्थान चाहे जोहरीलालजी ने खुदने कल्पना करके लिखे 
हों या उनसे पूर्व के किसी अन्य ग्रन्थकार ने लिबे हों, यह तो 
निश्चित है कि उनका ऐसा लिखना पूर्वाचार्यों के ग्रन्थों से मेल 
नहीं खात्ता है । 


* अत: वह उपेक्षा के योग्य है। हां अगर स्थान क्रमकी 
अ्पैक्षा से तीथकरों के नामों का क्रम माना जावे यानी पहिले 
स्थान में पहिला तीथकर दूसरे स्थान में दूसरा तयंकर इस 
त्तरह सीमन्धरादिकों का क्रमबार होना माना जाबे तो पूजा मे 
लिखी उनकी जन्मनग रियों के नाम गलत मानने पड़ेंगे। चाहे 
पूजा में लिखे नगरियों के स्थान गलत हों या नगरियों के नाम 
गलत हों, दोनों में एक मलत जरूर है । 


भारतवर्बोय दि० जेन संघ के 
वर्तमान में उपलब्ध प्रकाशन 
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नोट :- ये थोड़ी सी गलतियां जो सरसरी तौर पर नजर आई हैँ 
संशोधन में वे हो दी गई हैं। भ्राकृत संस्कृतादि श्लोकों की तथा 
अनुस्वार विसगं, मात्रा, रेफा, कॉमा फुलस्‍्टॉप, आदि की अन्य बहुतसी 
गलतियां हैं सुश्ञ पाठक ध्यान से अध्ययन करें । 


--रतनलाल कटारिया 


स्तैंजा ठ्तम्पू 


जय॑ति तिजगद्व्याप्तमिथ्यात्वध्वान्तनाशिन: । 
श्रोवद्ध मानतीरथंशा:.. केवलक्षानभास्करा: ॥१।। 
प्रमाणनयनिर्णोत - वस्हुततत्वमबाधितभ्‌ । 
हितावह समीचोनं युक्तिमज्जिनशांसने ॥१॥। 
कालदोषादभूत्तत्राउपसिद्धांतविवेचना । 
शुकत्यागमविरुद्धा च विपरीक्षक्षियापरा ॥३॥॥ 


पक्षव्यामोह-संग्रस्ताः केचित्‌ पण्डितमानिन: । 
चथामत्याहँतीं वाणीमाहु: श्रद्दघतेषपि थ॑ ॥४॥ 
अताकलय्य सत्पार्थ सन्मार्गस्य विडंबनाम । 

कुत्वेके जैनजनता-मरति विज्रंमयन्ति च॑ ॥५॥ 
सत्यासत्य-विवैकायोद्घृत्य. सूक्तिसुघारसभ्‌ । 
पिलापचन्द्र: शास्त्राब्धेध्येतरच्वेत्किमद्भुतम्‌ ॥।६॥। 
सत्पथ-प्रवलगाय किचना-5धलेखि विज्ञजनसम्मतं मतभ्‌ । 
त्तज्जिनेन्द्रलयनिणिनीषवो विज्ञगोपष्ठिषु विभृश्य तन्धतामु ॥७॥ 
शासह्त्रार्थ-नवनीतैना$नेन नूताउस्तु भारती । 

सर्ता दृष्तानचारित्रदायितों बरदाधितो ॥५॥ 

पंगल भगवान वीरो, मंगल जितरभारती । 

मंगल साधवो नित्य, मंगल धारमिका जना: ॥६॥ 


